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Fétes annuelles cambodgiennes M 297. 
L’ame et son culte R 321s. 

Les Mu’o’ng R 322s. 


China 
Geschichte R 318. 
Shang-Zeit R 1057-1061. 
Sharaf al- Zaman Tahir Marvazi 
R 314-316. 
Relazioni tra 1’Europa e la Cina 
R 312-314. f 
Elements in the Tagalog Language M675s. 


Na-khi-Kingdom R 1061s. 
Toba-Reich R 318s. 
Wildmensch 1025 s. 


Karasuk Culture M 296. 
Religion der Tujen 1-79, 620-658, 822-870. 


Tibet 


Kleinwiichsige 1027. 
Dialekte 193-202. 


Mongolei 

Outer Mongolia R 692. 

Steinzeitlicher Héhlenwerkplatz 891-896. 
Languages M 1031. 

Costumes R 316s., 1027. 


Sibirien 
The Altai M 672. 
Familie bei den Jakuten R 317. 


Formosa 


Central Tribes M 676. 
A Hill Dialect M 300. 


Japan 
Palaeologia (Review) M 1031s. 


Africa 
Allgemeines 
African Abstracts (Bulletin) M 297. 
Afrika R 1064s. 
Héros civilisateur R 707s. 
Origin of Death R 1064. 
Kinship and Marriage R 1063. 
Sculpture of Negro Africa R 706s. 
Bantusprachen R 1070s. 


Agypten 

Préhistoire et Protohistoire R 695-699. 

Eingeborenenbevolkerung in den helle- 
nistischen Oststaaten M 671. 

Ahmed il-Bedawi M 298. 

Vorhamitische Sprachschicht M 1032. 

Race-Relations R 1065s. 

Old Stone Age M 673. 


Nordafrika 


Amuletos y tatuajes marroquies R 324. 
L’évolution sociale du Maroc R 324s. 


Blaue Schleier, rote Zelte R 325. 
Les alliances traditionnelles dans le 
Moyen-Atlas 784-794. 


Comparative Linguistics M 673. 

Dictionnaire Ethnographique Téda 
R 1066-1068. 

Das Kanarische Berberisch M 298. 


Sudan 


Signes graphiques M 1032. 
Fortleben nach dem Tode R 1069. 


Zentralafrika 

Musica Zande R 326. 

Carte linguistique du Congo belge M 298. 

Les Baamba et les Babwizi 369-387, 
909-946. 


Westafrika 
Premiére Conférence Internationale 


R 1068. ’ 
Les L’éla de la Haute-Volta 80-94. 


Arzt unter schwarzen Medizinmannern 
R83258 


XVI Index Geographicus 


Political System of Ashanti R 1070. 
State of the Akan R 700s. 

Nomen im Tiv 147-176. 

Le Paléolithique au Cap-Vert M 1032s. 
Préhistoire du Cap-Vert M 673s. 

Les Kissi M 1032s. 

L’Empire du Bornou R 701-706. 
Animisme et Islam de Maradi M 763. 
Trommelsprache der Duala 235-243. 


Ostafrika 

Séminaire d’Anthropologie Sociale M 298. 
African Morning R 700. 

Couleurs et dessins au Ruanda 474-482. 


Siidafrika 


Plesianthropus Skulls M 1028 s. 
Forschungsreise 1950/51 388-404. 
Narro and His Clan R 327. 
Bantu as Artist R 326s. 
Christliche Terminologie R 699. 
Clans et alliances 587-606. 


America 
Allgemeines 
Volkerkunde M 674. 


Pineapple M 1033. 
Potato M 299. 


Nordamerika 


Eskimo Research M 299. 
Early Diffusion of the Potato M 1033. 
Mohave Society M 299. 


Zentralamerika 


Cédice Osuna R 329. 

Eroberung von Mexiko R 330. 

Sterbende Gétter und christliche Heils- 
botschaft R 327s. 

Hiihner der Azteken M 674. 

Los Toltecas M 674. 

Reynos de Culhuacan, y México, y de 
otras Provincias R 328s. 

Reich der Maya M 674s. 

Popol Vuh 561-586. 

Jaguar Priest R 330s. 

Uaxactum, Guatemala R 709. 

Significance of Zamia M 675. 

Cuna Chrestomathy R 331. 


Sidamerika 

Affinités du Kofan 203-234, 
Kulturschichtung Brasiliens 963-991. 
El idioma Guarani R 710. 
Xingu-Quellgebiet 1022-1024. 
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Karusakaybé 992-1018. 

Gran Chaco R 709s. 

Mythen von Huarochiri M 675. 
Ecuador Interandinoy Occidental R 1072. 
Los Llanos M 1033. 


Tehuelche R 711s. 
Araucanian Culture R 710s. 
La Tierra del Fuego R 1072. 
Alakaluf M 299. 


Oceania 


Allgemeines 

Pacific Islands Year Book R 348. 
Pacific Islands R 348. 
Siidseestudien R 332-335. 

Kunst der Siidsee R 713 s. 
V-Shaped Chest-Markings 99-118. 


Indonesien 

Indonesia R 336. 

Tanah Air Kita R 337. 
Bahasa-Indonesia-experiment M 1033s. 
Hinduization M 1034. 


Inland-Malaien M 1034. 

Religion der Dongo 483-500. 

Het Hoogste Wezen bij de Manggaraiers 
Re712s; 

Stenen werktuigen uit Flores 95-98. 

Religion auf Ostflores, Adonare und Solor 
Ry 742:s. 

Monotheisme bij de Belu’s 290-292. 

Bride Price or Dower 133-146. 


Siidsee 

Melanesien 
Palaeolithic Period 405-446. 
Megalithic Culture R 337s. 
Mirror Design M 676. 
Art mélanésien R 339. 


Fiji Islands R 339s. 


Neuguinea 

Transformation Scene R 714s. 

moando-Sprachgebiet 447-473. 

Jagdgebrauche der Wewak - Boikin- 
Leute 177-192. 

Geisterglaube im Wewak-Boikin-Gebiet 
795-821. 

Vlisso am unteren Yuat River 897-908. 


Sir Hubert Murray R 340. 
Kiwai Languages R 1073 s. 
Adat R 1073. 

De Bergpapoea’s R 341-345. 


Index Rerum XVII 


Polynesien 
Indonesian Influences M 300. 
Hawaiian Antiquities M 1034. 
Hotu Matu’a R 1075-1077. 
Neuseeland 
The Coming of the Maori 1074s. 
The Moa-Hunter Period R 349. 
Wooden or Stone Bowls 288 s. 
Myths and Legends R 716. 


Australien 


Wildnis Australiens R 717. 

Art in Arnhemland R 345-347. 
Primitive in Nordwest-Australien M 675. 
North Queensland R 716s. 

Djamar and His Relation 539-560. 
Aranda 665. 


INDEX RERUM 


Anthropologie 
Allgemeines 
Gegenwartsprobleme M 671. 
Notes and Queries R 680. 
Mensch und Umwelt M 670. 
Mensch und seine Stellung in der Welt 
R 683s. 
Voélkerbiologie R 685s. 
Human Origins R 1042s. 
Les hommes de la pierre ancienne 
R 1048s. 


Abstammungsfragen 
Menschliche Stammesgeschichte M 1029. 
Transformazione progressiva O regres- 
siva M 670. 
Geistiger Aufstieg der Menschheit 
R 1050s. 
Plesianthropus Skulls M 1028s. 


Monographisches 
Races R 686-688. 
Race-Relations in Ancient Egypt 
R 1065s. 
Lappenforschung 119-132. 
Kleinwiichsige in Tibet 1027. 
Inland-Malaien von Lombok und Sum- 
bawa M 1034. 


Bibliographien 

African Abstracts M 297. 

Swedish Archaeological Bibliography 
1939-1948 M 1030. 

Von Cooper bis Karl May M 293. 

Miscellanea 293-300, 668-676, 1028- 
1034. 

Bibliographie (Recensiones) 301-349, 
677-717, 1035-1077. 

Eingesandte Literatur — Publications 
received 350:357, 718-725, 1078-1085. 

Zeitschriftenschau — Review of Re- 
views 358-368, 726-736, 1086-1096. 


Biographien 
In Memoriam Fritz Kern 666s. 
Autobiography of an Unknown Indian 
R 693. 
Sir Hubert Murray of Papua R 340. 


Ethnographie 
Allgemeines 
Manuel R 10385. 


Asien 

The Kubachians R 1055. 

Sulung Tribe (Assam Himalayas) 947- 
962. 

China, the Turks and India R 314-316. 

Na-khi-Kingdom of Southwest China 
R 1061 s. 

Les Mu’o’ng R 322s. 


Afrika 

Afrika R 1064s. 

Amuletos y tatuajes marroquies R 324. 

Les Baamba et les Babwizi (Congo belge 
et Uganda Protectorate) 369-387, 
909-946. 

African Morning R 700. 

Siidafrikanische Forschungsreise 388- 
404. 

Narro and His Clan R 327. 


Amerika 
Eskimo Research M 299. 
Cédice Osuna (México) R 329. 
Kofan (Ecuador) 203-234. 
Tehuelche (Patagonia) R 711s. 


Ozeanien 
Siidseestudien R 332-335. 
De Bergpapoea’s (Nieuw-Guinea) 
R 341-345. 
modando - Sprachgebiet (Nordost-Neu- 
guinea) 447-473. 


XVIII 


Jagdgebrauche (Wew&k-Boikin, Nord- 
ost-Neuguinea) 177-192. 

Isla de Pascua R 1075-1077. 

‘Hawai M 1034. 


Festschriften 
Ur- und Friihgeschichte (Ernst Wahle) 


R 301s. 
Siidseestudien (Felix Speiser) R 332-335. 


Geographie 

s. auch Ethnographie 
Atlantis M 295. 
Fiji Islands R 339s. 
Pacific Islands R 348. 


Geschichte 
Lander 
Tartessos M 294. 


Turkish Crossroads R 1052s. 
Outer Mongolia R 692. 

China R 318. 

China (Shangzeit) R 1057-1061. 


Bornou R 701-705. 


Entdeckung und Eroberung von Mexi- 
ko R 330. 

Culhuacan y México R 328s. 

Maya M 674s. 


Indonesia R 336. 


Entdeckungen 
Exploration and Discovery R 679s. 


Kulturgeschichte 

Von der Urgeschichte zur abendlan- 
dischen V6lkergemeinschaft R 679. 

Kulturkritik R 677-679. 

Der Mensch geringer Naturbeherr- 
schung R 1042. 

Cultural contact between America, 
Oceania and the Far East R 305s. 

Burgen, Ritter und Hirten M 669. 


Ursprung der Etrusker M 1029s. 
Southern Slavs M 669s. 


Indische Altbevélkerung M 296, 
Altai before the Turks (Mongolia) 
M 672. 


Karasuk Culture (Central Asia) M 296. 


Palaeologia M 1031s. 


Schichtung der Maya-Kultur 561-586. 
Kulturschichtung Brasiliens 963-991. 
Los Llanos (NW Argentina) M 1033. 
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Chinese Design in Melanesian Art 
M 676. 

Pacific Islands R 348. 

Isla de Pascua R 1075-1077. 

Maori (New Zealand) R 1074s. 


Kulturwandel 


Xingu - Quellgebiet (Brasilien) 1022-_ 


1024. 
Araucanian Culture (S Chile) R 710s. 


Hinduization of Indonesia M 1034. 
New Guinea Village R 714s. 


Kunst 
Prahistorische s. Prahistorie 


Darstellende Kunst 


Maske und Krankheitsbild M 668. 
V-Shaped Chest-Markings 99-118. 


Bronzegerat, Kultbauten (China der 
Shang-Zeit) R 1057-1061. 


Sculpture of Negro Africa R 706s. 

Les couleurs et les dessins au Ruanda 
(Cameroun) 474-482. 

Bantu as Artist (S Africa) R 326s. 


Sitidsee R 718s. 

Art mélanésien R 339. 

Modern Melanesian Art M 676. 

Vlisso (Yuat River, Neuguinea) 897- 
908. 

Hawaiian Art M 300. 


Art in Arnhemland (Australia) R 345- 
347. 


Dichtung 
Letteratura araba R 310s. 
Lied auf Ahmed il-Bedawi (Agypten) 
M 298. 
Sept contes des L’éla (Haute-Volta, 
A. O. F.) 80-94. 


Musik 
Vokale Mehrstimmigkeit M 1029. 
Lappische Zaubertrommel R 10514 s. 


Instruments de musique des Kissi 
(Guinée) M 1032. 

Musica Zande R 326. 

Trommelsprache der Duala (Kamerun) 
235-243. 


Linguistik 
Einzelstudien 
Sprachtypologie M 671. 


, 


Index Rerum XIX 


Etudes caucasiennes M 295. 
Brahman R 319-321. 
Nomen im Tiv (Nigerien) 147-176. 
Carte linguistique du Congo belge 
M 298. 
Bahasa-Indonesia-experiment M 1033s. 
KiwaiLanguages (New Guinea) R1073s. 
Isla de Pascua R 1075-1077. 


Sprachgebiete 


LORS RS oP E 
Ecuador Interandino y Occidental R 
1072. 


Sprachverwandtschaft 
Baltische Sprachen R 688-690. 
Slavische Sprachen R 690s. 
Venetisch M 671. 
Westliches Mittelmeergebiet M 294. 
Sanskrit M 1031s. 
Kuberah-Nalakibarah (Indien) M 672. 
Indogermanisch-Dravidisch 664s. 


Altagyptisch M 1032. 

Indri - Togoyo - Ndogo - Feroge - Man- 
gaya - Mondu M 673. 

Kanarisches Berberisch M 298. 

Kofan (Ecuador) 203-234. 


Bu-Hwan (Formosa) M 300. 
Chinese Elements in the Tagalog Lan- 
guage (Philippines) M 675s. 
Grammatik 
Urslavisch R 690s. 
Persiano moderno R 311s. 
Old Kannada R 694s. 


Pali R 1055s. 
A mdo (Tibet) 193-202. 


Bantusprachen R 1070s. 
Guarani (Paraguay) R 710. 


a 


Schrift 
Kretische Linearschrift B M 1029. 
Inscriptions thamoudéennes R 308s. 
Old Kannada R 694s. 


Signes graphiques soudanais M 1032. 


Worterbicher und -listen 
Tujen (Sininggebiet, Kukunor) 1-79, 
620-658, 822-870. 
Mongolian Languages M 1031. 


Téda (NE Lac Chad) R 1066-1068. 
Ruanda 474-482, 


Kofan (Ecuador) 203-234. 


moando-Sprachgebiet (Nordost-Neu- 
guinea) 447-473. 


Texte 


L’éla (Haute-Volta A.O. F.) 80-94. 
Kwanyama (Angola) 587-606. 


Cuna (Panama) R 331. 
Dongo (Sumbawa) 483-500. 
Bad (Western Australia) 539-560. 


Materielle Kultur 


Prahistorische s. Prahistorie 
Wooden or Stone Bowls (Maori) 288 s. 


Textilien 
Indienne-Industrie M 295. 


Mordwinische Lendenschiirze M 670. 
Tiirkische Stickereien M 1030. 
Mongol Costumes R 316-317, 1027. 


Pflanzenzucht 
Pineapple (America) M 1033. 
Potato M 299. 
Potato (Coast Salish) M 1033. 
Zamia (Central America) M 675. 


Viehzucht 
Altweltliche Cameliden M 10314. 
Herdentierzucht M 1031. 
Rentierzucht 737-766, 
Hiihner (Azteken) M 675. 


Methode der Ethnologie 
Gegenwartsstromungen (Amerika) 
M 674. 
L’Etnolisi M 293. 
Notes and Queries R 680. 


Mission 
Matteo Ricci (Cina 1579-1615) R 342- 
314. 
Christliche Terminologie (Bantu) R 699. 
Gotter und christliche Heilsbotschaft 
(Mexiko 1524) R 327s. 


Prahistorie 
Allgemein 
Ur- und Friihgeschichte als historische 
Wissenschaft R 301s. 
Das neue Bild der Vorgeschichte 
R 681-683. 
Les hommes de la pierre ancienne 
R 1048s. 


Moe Index Rerum 


Aufstieg der Menschheit R 1050s. 
Urgeschichte des Schamanismus 244- 


286. 


Ausgrabungen 
Tartessos M 294. 
New Neolithic Industry (Yarmukian, 
Palestine) M 295s. 
Iran M 1039. 


Teotihuacan, Tula y los Toltecas (Mé- 


xico) M 674. 
Uaxactum (Guatemala) R 709. 


Stenen werktuigen (Flores, Indonesié) 
95-98. 


Monographisches 
Von der Steinzeit zum Christentum 


R 1044-1048. 
Bumerangkultur (Alteuropa) 1019-1022. 


Hohlenwerkplatz (Gobi) 891-896. 


Préhistoire et Protohistoire (Egypte) 
R 695-699. 

Old Stone Age (Anglo-Egyptian Sudan) 
M 673. 

Cap-Vert et l’extréme Ouest sénéga- 
lais M 673s. f 

Paléolithique (Cap-Vert) M 1032s. 


Palaeolithic Period (Melanesia) 405-446. 
Megalithic Culture (Melanesia) R 337 s. 
Maori Culture (New Zealand) R 349. 


Psychologie 

Education and Discipline (Mohave, 
N America) M 299. 

Primitive Mind R 302s. 

Symbolisme du Centre M 1028. 

Traum und Bild (Nordwest-Australien) 
M 675. 

Schamanismus 244-286. 

Chamanisme et guérison magique 
R 1040s. 


Reiseberichte (Volksbiicher) 
Reise um die Welt R 1041 s. 


Lappland R 305. 
Etrusker R 305. 


Caucasus R 1054. 
Hadhramaut R 695. 
Nepal R 692. 
Lushai R 323. 
Ceylon R 324. 


Siidliche Sahara R 325. 
W Afrika R 325. 
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Gran Chaco R 709s. 
Tierra del Fuego R 1072. 


Tanah Air Kita (Indonesia) R 337. 
Neuguinea R 1073. 


Australien R 717. 
North Queensland R 716s. 


Religion 
Allgemeines 


Religionen der Menschheit R 303 s. 
Symbolisme du Centre M 1028. 


Religionsgeschichte 

Urmonotheismus M 668. 

Von der Steinzeit zum Christentum 
R 1044-1048. 

Urgeschichte des Schamanismus 244- 
286. 

Religions arabes préislamiques R 307. 

Brahman R 319-321. 

Kuberah - Nalakibarah (Altindien) 
M 672. 


Glaubensvorstellungen 


L’Ame et son Culte (Indochine et In- 
donésie) R 321s. 

Origin of Death (Africa) R 1064. 

Fortleben nach dem Tode (Westsudan) 
R 1069. 


Forgotten Gods R 302s. 
Karusakaybé (Munduruki, N Brasi- 
lien) 992-1018. 


Dongo (Sumbawa) 483-500. 
Manggaraiers, Flores R 712s. 
Ostflores, Adonare und Solor R 712s. 
Monotheisme (Belu, Timor) 290-292. 


Geisterglaube (Wewak-Boikin, Nord- 
ost-Neuguinea) 795-821, 

Kriegs- und Jagdgott (Yuat River, 
Neuguinea) 897-908. 

Héros civilisateur (Africa) R 707s. 

Culture Heroes (Australian Bad) 539- 
560. 


Magie 
Chamanisme et guérison magique R 
1049 s. 
Anglo-Saxon Magic R 305. 
Schwarze Magie (Babylonien) M 296. 


Mythen 


Lappland R 305. 
Kirke und die Schweine M 669. 
Passion of the Flax M 669. 


Index Rerum XXI 


Baiga Creation Myth (India) 607-619. 

Austro-Asiatic Myth in the Rigveda 
M 296s. 

Origin of Death (Africa) R 1064. 


Maya R 330s. 
Huarochiri (Inka) M 675. 


Maoriland R 716. 


Symbole 
Symbolisme du Centre M 1028. 
Bronzegerat, Kultbauten, Religion 
(China der Shang-Zeit) R 1057-1061. 


Riten 
Spring Hunt (Northeastern and Middle 
India) 871-890. 
Cérémonies des douze mois (Cambod- 
gia) M 297. 
Aranda (Zentralaustralien) 665. 


Kultformen 
Rosenkranz R 1037-1040. 


Le sacrifice d b h (N Arabien) M 1030. 


Vedic Horse-Sacrifice 501s. 

Chamanisme et guérison magique R 
1040 s. 

Schamanismus 244-286. 

Geschlechtswandel (Pazifik) M 294. 


Hochreligionen 
Muslim Theology R 307s. 
Islam (Tiirkei) R 309s. 
Animisme et Islam (Maradi, Niger) 
M 673. ’ 


Tujen (Sininggebiet, Kukunor) 1-79 
620-658, 822-870. 


Ahmed il-Bedawi (Agypten) M 298. 


Soziologie 
Allgemeines 


Metaphysik der Gesellschaft R 304. 

Sozialanthropologie M 670s. 

Anthropologie Sociale (Afrique Orien- 
tale) M 298. 

Ethnische Assimilation M 1028. 

Eingeborenenbevélkerung (Hellenisti- 
sche Oststaaten) M 671. 


Familie 


Jakuten R 317 

Bride Price or Dower 133-146. 

Birth and Childhood (Arabs) R 1053 s. 

Child Problems (Arabs) R 1053s. 

Education and Discipline (Mohave, 
N America) M 299, 

Exogamie 659-664. 

Verwandtschaftssysteme und Heirats- 
regelungen 767-783. 

Kinship M 293 s. 

Kinship and Marriage (Africa) 1063. 


Mutterrecht 


Einst und jetzt M 668. 
In der Dienstehe abgelost M 669. 
Nagas (Assam) M 297. 


Stamm und Volk 


Alliances traditionnelles (Moyen-Atlas 
septentrional) 784-794. 

Clans et alliances (Sud-ouest de 1’An- 
gola) 587-606. 

Caste R 1036s. 


Ursprung der Herrschaft R 677-679. 

K6nigsweihe und Mannerbund (Acha- 
meniden) M 672. 

Chief (Ashanti) R 1070. 


Toba-Reich (Nordchina) R 318 s. 
Sacred State (Akan, Ashanti) R 700s. 


Social Organization (Formosa) M 676. 
Totemism (Farther India) M 297. 


Soziale Entwicklung 


Maroc R 324s. 
Indiens Alakaluf M 299. 


Tagungsberichte 


Premiére Conférence Internationale des 
Africanistes de l’?Ouest R 1068. 

Séminaire d’Anthropologie Sociale 
d’Afrique Orientale M 298. 


Volkskunde 


Tiirkische Stickereien M 1030. 

Cocks and Death 287s. 

Herr der Tiere 509-538. 

Der Wildmensch (NW China) 1025 s. 
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Kartenskizzen 


Les Baamba et les Babwizi (Congo belge- 
Uganda), 371. 

Kleine Sunda-Inseln, 484. 

Bimabai und Land der Dongo (Sumbawa), 
484, 

moando - Sprachgebiet (Nordost-Neugui- 
nea), 452. 

Wohngebiet der Wewak-Boikin-Leute 
(Nordost-Neuguinea), 797. 

D6érfer am unteren Yuat River (Nordost- 
Neuguinea), 899. 


Verbreitungskarten 


H6henlangenindex des Schadels in Euro- 
pa zu verschiedenen Zeiten, 129. 

Thor- und Pelops-Motive, 511. 

Die Tujen des Sininggebietes (Kukunor), 6. 

Limites des alliances dans le Moyen- 
Atlas septentrional, 786. 

Lebensraum der Buschmanner, 402. 

V-shaped chest-markings in and around 
the Pacific, 104. 

Territoire des Indiens Kofan, 205. 

Stenen werktuigen uit Flores (Indonesié), 
vindplaatsen van 1950, 96. 


Bilder 


Europa 


Mensch im Vogelgewand (Altamira), 271. 

Felszeichnung von Lascaux, opp. 256. 

Kommandostab (Gourdan, Haute-Ga- 
ronne), 281. 

Kommandostab (Placard, Charente), 280. 


Asia 

Zentral- und Nordasien 

Opferritus (Jakuten), 264. 

Schamane (Tungusen), 273. 

Steinzeitliche Perlen und Perlenschleif- 
steine (Gobi), opp. 896. 

Vogelstabe (Jakuten), 257. 


China (Tujen des Sininggebietes, Ku- 
kunor) 


Hof (2c), opp. 48. 
Tschortenkammer, 71. 


Gurtum aus Heit-sui (1 d), opp. 48. 

Lama mit Blasmuschel (1 5), opp. 48. 

Lama mit Geraten fiir den Feuergu8 
(c), opp. 864. 

Taoshih in Totenhaltung (d), opp. 864. 

Trommelschamane (5b), opp. 864. 

Tujen aus Tuo-Chia (1 a), opp. 48. 

Tujen vom Yang-p’o-t’ai (2 b), opp. 48. 

Tulku mit Kultgerat (1c), opp. 48. 

Butterlampe, 38. 

Donnerkeil (d), 36. 

Fahnen, 837. 

FeuerguB, 864. 

Geisterspeer, 19. 

Geistertisch, 26. 

Leichenofen, 643. 

Mandala, 863. 

Manibaum auf Hausdach (2 a), opp. 48. 

Manibaum und Mittelburg, 56. 

Muscheln, 39. 

Pfahlziege, 826. 

Sanduhrtrommeln, 38. 

Schamanenmast (a), opp. 864. 

Schelle (e), 36. 

Schopfléffel und GieBrohr, 645. 

Torma (a, b), 36. 

Totenlade, 637. 

Wumba-Kanne (c), 36. 

Zauberdolch, 826. 


Sidost-Asien 
V-shaped chest-markings (Nagas, Assam), 
103, 106 (4, 2) ; (Moi, Annam), 106 (3). 
Sulung (Assam Himalayas) 
House and granary (2 4), opp. 960. 
Men (1 5, d), opp. 960. 
Women (1 a, c; 2b, c), opp. 960. 


Africa 
Ruanda 
Dessins des Bantu, 481. 
Dessins des Batutsi, 479, 480. 
Sidafrika 
Buschleute der mittleren Kalahari 
(1, 2), opp. 400. 
America 


Ammassalik Eskimo tattooing (Green- 
land), 105. et 
V-shaped chest-markings in South and 
- North America (36-54), 112. 
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V-shaped chest-markings in Indonesia, 
New Guinea, and the Bismarck Ar- 
chipelago (4-17), and in Central and 
Southern Melanesia, Australia, Poly- 
nesia, and Micronesia (18-35), 106. 


Indonesia 
Dayak with V-shaped chest-marking 
(Borneo) (a), 104. 
Dayak design (Celebes) (6), 104. 
Stenen werktuigen (Flores, Indonesié) 
(1552) ODDr LOG: 


Melanesia 

Obsidian axe (Yodda Valley) (a), 435. 

Outlines of axes, 436. 

Stone axe (Bulolo River) (8), 435. 

Flint Tranchets (Mala, Solomon Is- 
lands), 414, 415. 

Tranchet (Mala, Solomon Islands), 415. 

Stone implements (New Caledonia), 419. 

Stone implements (Malekula, New Ca- 
ledonia), 417. 


Neuguinea 
Das Dorf Siariarap (moando-Sprachge- 
biet) (1 5), opp. 464. 
Korallenriff und Sandstrand (moando- 
Sprachgebiet) (1 a), opp. 464. 
FluBlandschaft (Wew4k-Boikin) (Abb. 
2), opp. 816. 


Grundri8 von Haus- und Vorplatz 
(moando-Sprachgebiet), 457. 

Hausbautypen (modndo-Sprachgebiet), 
457. 

Wohnhaus (Aidibal, moando-Sprach- 
gebiet) (1c), opp. 464. 


XXIII 


Frau mit zwei Madchen (Wewak-Boi- 
kin) (Abb. 3), opp. 816. 

Frauen und Madchen (Aidibal, moando- 
Sprachgebiet) (2 6), opp. 464. 

Jungmann (Aidibal, modndo-Sprach- 
gebiet) (3 a), opp. 464. 

Madchen im Schmuck der Jugend- 
weihe (Wewak-Boikin) (Abb. 4), 
opp. 816. 


Beutelrattenfalle (Wewak-Boikin), 187. 

Bogen (Widaro, moando-Sprachgebiet), 
458, 

Bogen (Yakiba, moando-Sprachgebiet), 
458. 

Chert implements (Tapiro, Dutch New 
Guinea), 409. 

Geisterfigur Vlisso (Yuat River), opp. 
904. 

Holzschild (Boanawaw, moando-Sprach- 
gebiet) (3 b), opp. 464. 

Holzschiissel (Wewak-Boikin) (Abb. 1), 
opp. 816. 

Schweinefalle (Wewak-Boikin), 179. 

Signaltrommel (Aidibal, modndo- 
‘Sprachgebiet) (3c), opp. 464. 

Signaltrommel (Wanru, modando- 
Sprachgebiet), 460. 


Neuseeland 


Wooden or stone bowls (Maori), opp. 
288, 289. 


Australia 


Doll of Djanba, 559. 

Galiguru of the Bad, 543. 

Man with \-shaped  chest-marking 
(Northwestern Australia), 100. 
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Zu den Anfangen der Rentierzucht 
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Von KarL JETTMAR 
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. Ihre zahlreichen Schwierigkeiten — Archdologische und historische Belege, die nicht 
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hangigkeit zwischen Ren- und Pferdezucht, nicht von der Waldzone aus, sondern 
von den Funden im Steppenraum zu beantworten 
8. Ergebnis — Die Rentierzucht vielleicht alt, aber kaum fiir die Entstehung der 
iibrigen Tierzuchtformen entscheidend 
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1, 


Bei vielen Haustieren gibt bereits der Grad ihrer Anpassung an den 
Menschen, beziehungsweise ihrer Degeneration, einen Hinweis auf das Alter 
ihrer Domestikation. 

Beim Rentier bleibt die Anpassung sehr gering, ein grundsdtzlicher 
Unterschied zwischen wildem und geziichtetem Tier besteht iiberhaupt nicht. 
Es ist daher aus naturwissenschaftlichen Uberlegungen nicht zu entscheiden, 
ob die Rentierzucht alt oder jung ist. Das Ren kann sehr wohl eines der ersten 
Tiere gewesen sein, die der Mensch geziichtet hat — also enorm wichtig fiir 
die Gesamtgeschichte der Tierzahmung und -ziichtung — aber genau so gut 
eines der allerletzten. 

Beziiglich des Alters dieser Zucht ist man daher ausschlieBlich auf histo- 
rische Untersuchungen angewiesen und auf diesem Wege zu héchst unter- 
schiedlichen Resultaten gelangt1. Bis zum heutigen Tag stehen Theorien, 
die eine spate sekundare Entstehung vertreten, neben vdllig divergierenden, 


1 Man vergleiche zur Ubersicht iiber die bisherigen Theorien: FLor 1930 b, 
WIKLUND 1938, Maxsimov 1928, ZoLOTAREV und LEVIN 1946. 
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die einen mesolithischen oder gar paldolithischen Ursprung annehmen. Der 
Darstellung und Kritik eines Versuches, der das erste dieser beiden Extreme 
vertritt, ist der erste Teil meines Aufsatzes gewidmet. 


2. 


Den Ausgangspunkt dieses Versuches bildet eine Arbeit des russischen 
Anthropologen und Ethnologen Levin. Er untersucht an Hand sibirischen 
und nordamerikanischen Materials die Verwendung des Hundes als Transport- 
tier 2. Er geht davon aus, daB in Asien ° wie in Amerika bereits in der Grund- 
schicht, den Jagerkulturen, der Hund zum Tragen von Lasten ausgenutzt 
und zum Mitziehen des Handschlittens herangezogen wird. Er muB bei Saison- 
wanderungen die Frau beim Schlittenziehen entlasten. Der erfolgreiche Jager 
braucht ihn als Hilfe zum Heimtransport der Beute. 

Aus solchen gelegentlichen Formen der Nutzung erwachsen die ver- 
schiedenen Arten des Schlittengespanns und damit die regelrechte Transport- 
hundezucht 4. Der durch den Fischfang auftretende UberfluB an Futter und 
die Konservierungsméglichkeit durch Einfrieren stellen die wirtschaftliche 
Basis fiir die Haltung vieler Hunde dar. Daher fallen die Hauptgebiete der 
Transporthundezucht mit Kiisten- und Stromgebieten zusammen. 

Levin kann deutlich fiinf Formenkreise unterscheiden. Es sind dies: 


1. Giljakischer oder Amur-Typ. 

2. Nordost-Typ (bei Tschuktschen, Korjaken und Itelmen vor Ankunft der 
Russen, die neue Schirrungsformen mitbringen). 

3. Eskimoisch-nordamerikanischer Typ. 

4, Ostsibirischer Typ. (Dieser wird urspriinglich von den russischen Eroberern 
verbreitet, geht aber auf Tschuktschen, Korjaken und Itelmen iiber.) 

5. Westsibirischer Typ (im Stromgebiet des Ob). 


Im Verlaufe der Untersuchungen stellt sich nun heraus, daB der Hund 
nicht nur in Ostsibirien, wo dies bereits von BocGoraz ® erkannt worden ist, 
sondern auch in Westsibirien lange das wichtigste, vielleicht sogar das aus- 
schlieBliche Zugtier gebildet hat. Erst zu einem spaten Zeitpunkt ® vermag 
die Rentierzucht die Vorherrschaft der Hundezucht zu brechen. 

Damit sieht sich LEvIN vor die Frage gestellt, wie diese Beobachtung 
‘mit der von MARR’ autoritéar verfochtenen und lange in der UdSSR herr- 
schenden Theorie vereinbar sei, daB die Rentierzucht nach der des Hundes 
die alteste Haustierhaltung gebildet habe und erst spater teilweise durch die 
Pferdezucht ersetzt worden sei 8. 


2 LEVIN 1946, ; 

3 cf. auch Potapov 1936, S. 22. 

4 Als Hohepunkt dieser Entwicklung betrachtet LEVIN das erste Jahrtausend n. Chr. 

5 Bocoraz 1927 und 1933, Levin 1946, p. 99. 

® Nach CERNECOV im 10. Jhdt. n. Chr.;>-nach Levin und Vasirevié aber erst 
im 14.-15, Jhdt. n. Chr., cf. CeRNEcov 1941 und 1946, VasiLevié und Levin 1951, p. 78-81. . 

7 MarR 1926, MESCANINOV 1932. 

* Levin hat selbst frither dieses Schema akzeptiert. Cf. ZoLOTAREV und LEVIN 1940, : | 
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Wie ist es tiberhaupt méglich, daB der Hund noch so spit als Zugmittel 
verwendet wird, und zwar nicht nur in den nérdlichen Kiistengebieten ®, 
sondern auch entlang der Stréme in den Waldern und am Siidrand der Taiga, 
wenn es hier seit altersher domestizierte Rentiere gegeben haben soll, die ja 
fiir solche Transportzwecke ungleich besser geeignet sind! und sich daher 
spater auf der ganzen Linie durchsetzen ? 


3. 


Die Beantwortung dieser Frage wird in dem 1951 erschienenen Artikel : 
»Lypen der Rentierzucht und ihre Herkunft“ versucht. Hier arbeitet- Levin 
mit dem ausgezeichneten Kenner der tungusischen Sprache und Volkskunde 
VASILEvI¢ zusammen ™. Die beiden Autoren gehen wieder von einer Ordnung 
aller Elemente aus, die irgendwie mit der Rentierzucht zusammenhiangen. Sie 
untersuchen die Schlittenformen, die Anzahl der Zugrentiere, die Schirrung, 
den Sitz des Lenkers und seine Leitmittel, beim Rentierreiten entsprechend 
den Bau des Sattels, seine Lage auf dem Tier, beim Saumtier die Art und Lage 
des Packsattels. SchlieBlich vergleichen sie die sonstige Nutzung des Rentiers 
(Milchwirtschaft) und Fragen wie Kastration, Markierung und Verwendung 
von Hirtenhunden. So gelangen sie zu fiinf Formenkreisen der Renzucht : 


. Lappischer Typ. 

. Samojedischer Typ. 

. Sajan-Typ. 

. Tungusische Typengruppe. 

5. Tschuktschisch-korjakischer Typ. 


Bm OO Ne 


VASILEVIC und LEvIN fragen nun weiter, welche historischen Beziehungen 
zwischen den einzelnen Typen erkennbar sind. 

Sie beginnen mit einem Vergleich des samojedischen und des Sajan- 
Typs und arbeiten heraus, daB der Sajan-Typ in vielen Eigentiimlichkeiten 
die unmittelbare Vorstufe des samojedischen bildet. Es scheint sich nur in- 
sofern ein Wandel vollzogen zu haben, als der Schlittentransport bei den 
Samojeden eine ungleich gréBere Bedeutung erlangt als im Sajan, wo nach 
den Aussagen alter Quellen das Ren vor allem unter dem Sattel verwendet wird. 

Diesen Wandel erklaéren die Autoren durch folgende Theorie : 

Die Arbeiten von CERNECOV, PROKOF’JEV, DoLGicH und DEBEc ¥ 
zeigen, daB die Samojeden Sibiriens aus der Vermischung einer siidlichen 
,sajanischen“ Komponente mit den Ureinwohnern der Taiga — die in sich 
auch nicht einheitlich sind — entstanden sind. Die altesten russischen Nach- 
richten meinen unter der Bezeichnung ,,Samojeden“ vielleicht noch gar nicht 


® So weit reichen die Berichte der arabischen Autoren, die von der Hundezucht 
erzahlen, gar nicht. Levin 1946, p.100, Aleksejev 1932. 

10 Sie waren von der Fischnahrung und daher von der Flu8nahe unabhangig. 

11 VasiLEvic und LEevIN 1954. 

12 CeRNECOV 1941 und 1946; ProKoF’JEV 1928, 1933, 1935 und 1940 ; DoLGicH 
1946, 1949 a, 1949 b, 1951; DrBeEc 1941, 1947. 
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den fertigen Komplex, sondern nur die nordliche Komponente. Daher kommt 
es. daB diese Ureinwohner lediglich als Jager und Fischer beschrieben werden *. 
VAsILEvit und LEvIN sehen nun in der doppelten Herkunft der Samojeden 
den Schliissel fiir das Verstandnis ihrer Rentierzucht : 

Die aus dem Siiden vordringende Komponente verwendet urspriinglich 
das Ren nur als Reit- und Tragtier, iibernimmt aber allmahlich die Schlitten- 
und Schirrungsformen der Ureinwohner, die eigentlich fiir das Fahren mit 
Hunden bestimmt sind. So wird das Ren in immer starkerem MaBe als Zug- 
tier benutzt. 

Daraus erklart sich z. B., daB die Sitzweise auf den Rentieren, so wie 
sie im Sajan iiblich ist, nun auf den Schlitten iibertragen wird #4, und daB 
die alteren Berichte iiber den Norden viel weniger einheitlich sind als der 
moderne Befund. Aus dem 17. Jhdt.n. Chr. existieren noch Darstellungen, 
die zwischen Ob und Jenissei nebeneinander das Fahren mit Hunden, das 
Reiten auf Rentieren und das Fahren mit Rentieren zeigen. Offenbar hat 
sich der typisch samojedische hohe Zweikufenschlitten erst im Laufe dieser 
Anpassungsvorgange entwickelt, denn vorher hat man im Ob- und Jenissei- 
gebiet allgemein trogférmige Schlitten benutzt, ahnlich der lappischen Ackya. 
Sie sind heute nur mehr als primitive Handschlitten lokal erhalten geblieben. 
Den besten Aufschlu8 geben diesbeziiglich die Zeichnungen der alten russischen 
Chroniken. Die samojedische Rentierzucht stellt demnach nur eine besondere 
Fortentwicklung der sajanischen dar, allerdings unter Einwirkung der nérd- 
lichen Hundezucht. 

Nun vergleichen VASILEvie und LEVIN die Rentierzucht der Lappen 
mit der der Samojeden und kommen zu folgender Ansicht: Die in der 
Literatur immer wiederkehrende Behauptung, die Rentierzucht der Lappen 
sei von der samojedischen unabhangig, griindet sich auf die Beobachtung, daB 
der trogférmige Rentierschlitten der Lappen unter allen hdéheren Schlitten- 
formen Eurasiens heute alleinsteht und daB die Lappen das Ren auch als 
Tragtier verwenden, was bei den westlichen Samojeden heute fehlt. Aus der 
bisherigen Untersuchung ist hingegen bereits klar geworden, daB es trogférmige 
Schlitten auch in ganz Westsibirien gegeben hat und daB die Samojeden 
friiher das Ren viel intensiver als Tragtier verwendet haben als heute. Damit 
ist es méglich, nun die Rentierzucht der Lappen doch an den samojedisch- 
sajanischen Kreis anzuschlieBen. Nur das Melken des Rentiers betrachtet LEVIN 
noch als eine Entlehnung aus anderer Richtung, namlich von den Norwegern. 
Daher geht auch dieser Typ letzten Endes auf das sajanische Zentrum zuriick. 

Der Vergleich der tungusischen Typengruppe mit dem tschuk- 


tschisch-korjakischen Typ fiihrt die beiden Autoren zu folgendem Er-: 


gebnis : Bereits SCHRENK} auBert im 19.Jhdt. den Gedanken, es liege bei 


138 Vgl. DoteicH 1946. 

* Im Sajan besteigt man Ren und Pferd von links, die Samojeden setzen sich 
von links auf den Schlitten. Dies steht im Gegensatz zu der Art des Aufsitzens (wieder 
bei Ren und Schlitten) bei den tungusischen und nordostasiatischen Vélkern. Vel. 
VASILEVIc und LrvIN 1951, p. 84. 

18 SCHRENK 1848 und 1854. 
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den Tschuktschen und Korjaken diesbeziiglich eine Entlehnung von den Tun- 
gusen vor. Den gleichen Gedanken hat — im Gegensatz zu WIKLUND 16 — 
auch FLor ”’ vertreten, der deshalb von Bocoraz }8 scharf angegriffen worden 
ist. Aber natiirlich hat BoGoraz mit seiner Kritik insofern recht gehabt, 
als die Ansichten FLors weder logisch begriindet sind noch auf ausreichendem 
Material beruhen. Heute aber laBt sich diese These mit einer Fiille neuen 
Materials stiitzen. Man mu8 nur etwa die Art des Sitzens auf dem Schlitten 
beachten, vor allem aber die terminologischen Ubereinstimmungen, z. B. 
zwischen tungusischen und tschuktschisch-korjakischen Bezeichnungen fiir 
verschiedene Qualitaten domestizierter Rentiere. Diese Zusammenhiange haben 
vermutlich iiber einige heute verschwundene Zwischengruppen gefiihrt, wie 
sie ja in Ostsibirien reichlich bezeugt sind. Dabei bleibt es freilich ein Pro- 
blem, wieso Tschuktschen und Korjaken eine eigene Form des Rentierschlittens 
entwickelt haben. Aber bereits Bocoraz hat den Gedanken vertreten, daB 
sich hier die Form der einheimischen Hundeschlitten durchgezetzt hat. 

So haben VASILEvié und LEvIN schlieBlich alle drei nérdlichen Zentren 
— also jene, die das Ren als Zugtier verwenden — als sekundar erklart. Si¢ 
wenden sich nun den beiden siidlicheren Zentren zu, dem tungusischen 
und dem sajanischen, und stehen vor neuen Fragen. In beiden wird offen- 
bar das Ren vorwiegend als Reit- und Saumtier verwendet. Ist das rein 
geographisch bedingt, oder verbirgt sich dahinter ein historischer Zusammen- 
hang mit siidlichen Formen der Viehzucht, vor allem der Pferdezucht ? 
Welcher Art ist diese Verbindung ? Besitzen beide Zentren diese Verbindung, 
oder ist eins vom anderen abhangig ? 

Die sajanische Rentierzucht mit ihren kulturellen Beziehungen wird 
zuerst aufgerollt. Klar tritt hier die bis ins Detail gehende Ubereinstimmung 
zur Pferdezucht benachbarter Turkstamme hervor. Ahnlich sind der Bau des 
Sattels mit Steigbiigeln und iibrigem Riemenwerk, seine Lage, die Art des 
Aufsitzens, die Art der Milchwirtschaft und die Art der Kastration. Sogar 
die Kennzeichnung durch Kerben in den Ohren ist einmal beim Pferd tiblich 
gewesen !®, Der Tragsattel fiir das Kleinkind hat z. B. bei der Rentierzucht 
des Sajans statt Sattelbégen zwei hélzerne Scheren, in deren oberem Winkel 
die Wiege liegt. Diese Form ist aber auch bei den Turkvélkern der Steppen- 
region weit verbreitet. . 

Nicht nur die Formen der Gegenstaénde stimmen iiberein, sondern 
auch ihre Namen. Diese lassen sich aber meist nur aus tiirkischem Sprach- 
gut erklaren. 

Nun ist es natiirlich méglich, daB8 einzelne tiirkische Elemente erst 
spater in eine bereits bestehende Rentierzucht aufgenommen worden sind, 
aber andere sind so wichtig und so weit nach dem Norden — bis zu Juraken, 
Jenissei- und Tavgy-Samojeden — verbreitet, daB sie nach der Meinung der 
beiden Autoren bereits von Anfang an in den Komplex der sajanischen Ren- 


16 WIKLUND 1918. 

17 Flor 1930 a. 

18 BoGoRAz 1933. 

19 cf. I. Pazyryk-Kurgan. JETTMAR 1951, mit weiterer Literatur. 
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tierzucht hineingehéren. Die Breite der Ubernahme tiirkischer Termini ist 
nur zu erklaren, wenn es vorher keine eigenen samojedischen gab — und 
damit natiirlich auch keine eigene Rentierzucht. So wird es wahrscheinlich, 
daB die sajanische Rentierzucht als Ganzes durch Einfliisse benachbarter 
Turkvélker ausgelist wurde. Es ist zwar kaum so gewesen, wie es sich 
Maxsimoy ® vorgestellt hat, daB ein tiirkischer Stamm seine Pferde und 
Rinder etwa durch eine Seuche verlor und deshalb andere Tiere — Rentiere — 
in Zucht nahm; nein, Rentierjager, eben Samojeden der inzwischen védllig 
tiirkisierten siidlichen Ausgangsgruppe, hatten von benachbarten tiirkischen 
Viehziichterstammen die Vorteile der Ziichtung abgeschaut. 

SchlieBlich kommt der tungusische Formenkreis zur Betrachtung. 
Auch hier soll die Verwendung des Rentiers als Zugtier sekundar sein. Aber 
selbst wenn man davon absieht, bleiben zwei verschiedene Formen der Ver- 
wendung nebeneinander bestehen. Bei bestimmten Gruppen wird das Ren 
geritten und als Saumtier verwendet, bei anderen lediglich als Saumtier 
benutzt. Hier bleiben theoretisch zwei Méglichkeiten offen : Entweder stammen 
diese Formen aus zwei verschiedenen Kulturwellen. Dann liegt die ausschlieB- 
liche Verwendung als Saumtier durch die geographische Verteilung als altere 
Form nahe. Oder das Rentierreiten gehért mit in den urspriinglichen Kom- 
plex, wird aber sekundar von vielen Stammen wieder aufgegeben. Die beiden 
Autoren glauben, sich nun fiir diese letztere Méglichkeit entscheiden zu miissen. 
Sie wollen sogar feststellen, woher diese Kulturwelle mit Saum- und Reit- 
tieren ihren Ausgang genommen hat : 

Die tungusischen Volksiiberlieferungen weisen darauf hin, daB es in den 
Berggegenden nérdlich des Ononflusses, etwa in den Hangen und Talern des 
Jablonovyj-Gebirges, also in Transbaikalien, nebeneinander Pferde-, Rinder- 
und Rentierziichterstamme gegeben hat. Manche Uberlieferungen berichten 
sogar von Stammen, die von der Jagd leben, aber nebenbei Pferde ziichten, 
die sie vor allem als lebendigen Fleischvorrat fiir Notzeiten betrachten. Die 
Rentierziichter verwenden ihre Tiere zum Reiten und Lasttragen. Ihnen ist 
auch das Melken bekannt. 

Nun verrat das Namensmaterial dieser Uberlieferungen, daB die vieh- 
zuchttreibenden Stamme mit Pferden und Rindern Mongolen gewesen sind. 
Manche Namen finden sich sogar in der Geheimen Geschichte Dschingis 
Khans wieder. Daher miissen die Vorbilder dieser Berichte bis ins 12. und 
43. Jahrhundert zuriickgehen #4, Vor allem VAsILEvié halt nun diesen Misch- 
kessel fiir den Ausgangspunkt der gesamten tungusischen Rentierzucht. Da- 
mit ist eine Erklaérung fiir die erstaunliche Erscheinung gegeben, daB das 
Tungusische offenkundig eine Reihe der wichtigsten Termini fiir die Rentier- 
zucht aus dem Mongolischen entlehnt hat, keinesfalls aus dem Tiirkischen 
oder Samojedischen. Das Endergebnis dieser Uberlegungen ist jedenfalls, daB 
sich die Rentierzucht der Tungusen unter dem EinfluB der Pferdezucht 


20 MaKSIMov 1928, p. 33. 


*! Das ist keineswegs erstaunlich, wenn wir etwa die ebenso alten und ebenso 
konkreten Berichte der Jakuten in Betracht ziehen. 
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mongolisch sprechender Gruppen entwickelt hat. Am besten ist die so ent- 
standene Form in den siidlichen Grenzgebieten der Taiga erhalten geblieben. 
Im Norden degeneriert sie und wird mit verschiedenen Elementen der Hunde- 
zucht durchsetzt. Auf Rechnung solcher Vorginge ist die Erscheinung zu 
setzen, daB im Norden das Ren zum Zugtier wird, wobei die Schlittenformen 
der von den Tungusen iiberschichteten Urbewohner beibehalten werden, Ein- 
zelne Stamme freilich haben noch heute Eigentiimlichkeiten der urspriinglichen 
Ausgangsgruppe bewahrt, aber nur, weil sie spat und in einem kompakten 
StoB nach Norden vorgedrungen sind. 

So kommen VAsILEvié und Levin zu folgendem Gesamtergebnis: Es 
bleiben zwei Ausgangsformen der Rentierzucht iibrig. Die eine, 
sajanische, geht von der Pferdezucht der benachbarten Tiirken 
aus, die andere, tungusische oder transbaikalische; von der Pfer- 
dezucht der benachbarten Mongolen. Diese beiden Zentren sind, wie 
ihre verschiedene Terminologie beweist, urspriinglich voneinander unab- 
hangig gewesen. Uberschneidungen kommen vor, z. B. bei den Dolganen ”. 

In diesen beiden Ausgangsgebieten beginnt die Rentierzucht ungefahr 
gleichzeitig und entwickelt sich parallel. Sowohl im Altai/Sajan wie auch 
im Baikalgebiet sprechen Funde und Berichte des ersten Jahrtausends 
n. Chr. noch nicht fiir das Bestehen einer Rentierzucht (?). Diese ist daher 
in beiden Gebieten vermutlich erst um die Wende des ersten und zweiten 
Jahrtausends n. Chr. entstanden und hat sich in der ersten Halfte des zweiten 
Jahrtausends n. Chr. iiber den Norden verbreitet. Dabei haben die Russen, 
die den Handel anregten, ihr gutes Teil zum endgiiltigen Sieg dieser Wirt- 
schaftsform beigetragen. 


Um die geistige Position dieser Theorie zu verstehen, miissen wir be- 
denken, daB bereits Maxstmov diese beiden Ausgangszentren annimmt. MAk- 
SIMOV meint jedoch, ‘die beiden Zentren miBten in irgendeiner Beziehung 
zueinander stehen, da sie geographisch viel zu nahe liegen, um voneinander 
unabhangig zu sein. Er halt das sajanische fiir primar, das Baikalzentrum 
fiir sekundar, ohne jedoch klare Griinde anzugeben. Dieses sehr hypothetische 
Band ist nun zerschnitten worden, und zwar mit Riicksicht auf die termino- 
logischen Unterschiede. Im Westen aber wird das lappische Zentrum, das 
MakKsIMoy noch fiir unabhangig halt, dafiir iiber die Samojeden mit dem 
sajanischen Ursprungszentrum in Verbindung gebracht, so daB das neue dua- 
listische System ,,totalitar“ den ganzen Norden Eurasiens umspannt. 

K6nnen wir diesen neuen Versuch einer Synthese akzeptieren ? 


4. 


Zu seinen Gunsten spricht, daB die moderne Verbreitung der Rentier- 
zucht in Sibirien sich tatsdchlich in groBen Ziigen durch einen solchen 
Ausbreitungsvorgang von zwei Zentren erklaren laBt. Ware die intensive 


22 Vgl. Popov 1935. 


744 KARL JETTMAR Anthropos 47. 1952 


Rentierzucht samojedischen oder sajanischen Typs wesentlich alter, als man 
hier annimmt, so bleibt unverstandlich, wieso man in Westsibirien bis in 
spate Zeit hauptsachlich mit dem Hund gefahren ist. Die Transporthunde- 
zucht, die man immer wieder hinter der Rentierzucht auftauchen sieht, spricht 
dagegen, das heutige Bild ohne weiteres nach riickwarts zu verlangern. 

Zu Gunsten des Versuches spricht ferner, daB eine ganze Reihe von 
Arbeiten nichtrussischer Autoren in dieser Theorie ihre synthetische Weiter- 
fihrung und Bestatigung erfahren. So hat, um nur einige wenige Beispiele 
zu geben, bereits DonNER * erkannt, daB die samojedische Rentierzucht erst 
spat bis in die Tundra vordringt und hier eine Hundezucht vorfindet. Er 
ist nur deshalb nicht dazu gekommen, dieser Beobachtung den wichtigen 
Platz einzurdaumen, der ihr zukommt, weil er nicht davon abgehen wollte, 
daB die samojedische Urheimat im Westen, in Europa, zu suchen ist. SIRE- 
Lius * hat in dieser Feststellung den wesentlichsten Einwand gegen ein hohes 
Alter der Rentierzucht in Westsibirien und gegen seine eigene Deutung der 
Schlittenkufen erkannt. Auch WIKLUNDS”* polyzentrische Theorie erfahrt 
hier weitgehend eine Bestatigung. 

Diese Ubereinstimmungen miissen umso mehr betont werden, als die 
Russen es in der Regel unterlassen, auf die meist viel friiher bereits nieder- 
geschriebenen Beobachtungen westlicher Autoren einzugehen. Das sei hier 
grundsatzlich erwahnt. 

Zu Gunsten des neuen Versuches spricht auBerdem, da8 erst im zweiten 
Jahrtausend n. Chr. im Taiga- und Tundragiirtel ein Aufhéren der festen 
Winterbehausungen und der Keramik festzustellen ist 2. Das hangt damit 
zusammen, daB die Stamme Sibiriens beim Ubergang zur intensiven Ren- 
tierzucht mit gréBeren Herden und wirklichem Nomadisieren gezwungen 
waren, eine leichte und bewegliche Wohnform zu entwickeln und diese das 
ganze Jahr hindurch beizubehalten. Ware die nomadistische Rentierzucht 
seit altersher, etwa seit dem Neolithikum, bereits von so groBer Bedeutung 
gewesen, wie dies z. B. MARR und MESCANINOV annehmen, so ist nicht ein- 
zusehen, warum diese archdologisch deutlich fa8baren Erscheinungen erst so 
spat eingetreten sind. 


5. 


Diesen unbestreitbaren Vorziigen der neuen Theorie stehen jedoch 
Punkte gegentiber, in denen wir den beiden Autoren nicht folgen kénnen. 

Vorerst miissen wir gewisse methodische und ,,geographische“ Bedenken 
anmelden. Wenn die Autoren z.B. Wert darauf legen, daB das Melken des 
Rentiers mit dem Reiten verkniipft ist, so braucht dies keinerlei kultur- 
historischen Hintergrund zu besitzen, sondern erklart sich aus der Umwelt. 
Milchnutzung und Reiten sind eben nur dort moéglich, wo eine besonders 


23 DONNER 1927. 
24 SIRELIUS 1928. 
25 WIKLUND 1918. 
*6 vel. LEVIN 1946; PROKOF’JEVA 1947. 
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kraftige und gut genahrte Rentierrasse zur Verfiigung steht, also z. B. auf den 
Bergweiden des Altai- und Sajangebiets. Uberhaupt sind die Autoren geneigt, 
das Gewicht geographischer Faktoren nicht voll zu wiirdigen. Diese metho- 
dischen Mangel werden aber bis zu einem gewissen Grad durch die sprach- 
lichen Argumente ausgeglichen, die doch echte Kulturbeziehungen beweisen. 

Ein weiterer Protest muB sich gegen die Art richten, in der die Ren- 
tierzucht der Lappen ohne ausreichendes Eingehen auf skandinavische Arbeiten 
von der samojedischen abgeleitet wird. Wir haben in Skandinavien einen 
eindeutigen Bericht iiber domestizierte Rentiere vorliegen, der bis an die 
Wende vom 9. zum 10. Jahrhundert n. Chr. zuriickreicht und eine gewisse 
einheimische Tradition voraussetzt. Daher mu8 entweder die sajanische Ren- 
tierzucht viel alter sein, als VAsSILEvIG und-LEvIn annehmen — oder die 
Rentierzucht der Lappen ist von der sajanischen doch unabhangig. Fiir 
letztere Lésung spricht die Tatsache, da8 finnische und skandinavische Ge- 
lehrte in jahrelanger und auBerordentlich sorgfaltiger Arbeit zeigen konnten, 
da8 urnordische Lehnworter in der Terminologie der lappischen Rentierzucht 
bewahrt geblieben sind. Ware sie aber von den Samojeden ausgelést worden, 
so mtiBte man in erster Linie mit samojedischen Lehnwortern rechnen — 
nicht mit germanischen. DaB es VAsILEvi¢ und LEVIN gelungen ist, einen 
der Ackja verwandten trogférmigen Schlitten fiir Westsibirien nachzuweisen, 
schwacht zwar die Argumente fiir eine selbstandige Entstehung der lappischen 
Rentierzucht, bildet aber natiirlich noch kein positives Argument fiir eine 
dstliche Herkunft. Beide Formen k6nnen parallel aus einem alteren Gerat, 
namlich dem trogférmigen Handschlitten des Jagers, entstanden sein. Es 
bleibt somit durchaus méglich, daB die Rentierzucht der Lappen selbstandig 
in Europa entstanden ist, besonders wenn die sibirischen Formen wirklich so 
jung sind, wie VASILEvIe und LEVIN meinen ”’. 

Vor allem aber haben VasiLEvié und LEvIN gewisse Indizien historischer 
und prdahistorischer Art auBer Acht gelassen, die auch in Sibirien fiir ein 
hdheres Alter sprechen kénnen. DaB diese Indizien zum Teil héchst fragwiirdig 
sind, gibt kein Recht zu einer generellen Vernachlassigung. Holen wir dieses 
Versdumnis nun nach: 

1. SIRELIUS 78. vermutete, daB die gréBten und schwersten der steinzeit- 
lichen Schlittenkufen, die man in Finnland gefunden hat, nicht zu Hand- 
oder Hundeschlitten gehéren konnten. Ihr Gewicht sei so betrachtlich, daB 
sie zu Rentierschlitten gehdren muBten. Da nun eine dieser groBen Kufen 
bis ins vierte Jahrtausend v. Chr. zuriickdatiert wurde, so habe man bereits 
in der finnischen Steinzeit mit domestizierten Rentieren zu rechnen *. 

Dies: fiihrte zu einer lebhaften Diskussion. WIKLUND und AILIo ® 
wendeten ein, diese Kufen seien so schwer und ungefiige, daB sie sich auch 
nicht fiir Rentierschlitten eigneten. Vielmehr weise ihr hohes Gewicht und 


27 LuNpMAN lést auch anthropologisch die Lappen aus ihren friiher vermuteten 
sibirischen Zusammenhangen. Vgl. LUNDMAN 1952. 

48\SIRELIUS 1913°und 1916. 

29 Vgl. dazu die noch hdhere Datierung der altesten Kufe durch AyrAp&A 1950. 

80 Vgl. WIKLUND 1918, p. 147. 
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ihre Lange in erster Linie darauf hin, daB sie nur zum langsamen Transport 
iiber kurze Strecken verwendet wurden. In diesem Fall aber konnten sie auch 
von Menschen gezogen werden. 

Spiter hat SrrELIus * sich dann durch die Feststellung DONNERS 32-daB 
man in Westsibirien bis ins Mittelalter hinein mit Hundeschlitten reiste, so 
weit beeinflussen lassen, daB er wortlich erklarte, seine Hypothese ,,sei nicht 
mehr sicher aufrechtzuerhalten “. 

Vor einigen Jahren rollte Luo %8 dieses Problem neuerlich auf und kam 
zur Ansicht, es kénnte nicht endgiiltig entschieden werden, ob unter diesen 
Kufen iiberhaupt welche zu Rentierschlitten gehérten. Auf jeden Fall kame 
aber fiir eine solche Bestimmung nur der jiingste Typ in einer langen Ent- 
wicklungsreihe in Frage, der bereits der Endperiode der Steinzeit angehért. 
Alle alteren Schlittenformen seien durch ihren Bau fiir die Verwendung hinter 
dem Rentier vollkommen ungeeignet. Damit hatten wir als Endergebnis nur 
einen sicheren Hinweis, namlich einen negativen, daB man vor der Endperiode 
der Steinzeit, also nach der Datierung von Foss dem zweiten Jahrtausend 
v. Chr. 34, sicher nicht mit Rentierzucht in Finnland rechnen diirfe. 

Freilich ist diese SchluBfolgerung nur richtig, wenn die Rekonstruktionen, 
auf die sich Luuo stiitzt, standhalten. Bei diesen Rekonstruktionen aber 
betrachtet er fast immer die Kufen als Bestandteile zweikufiger Schlitten, 
und zwar auch dort, wo SIRELIuS selbst mit Fahrzeugen rechnet, die im Bau 
der Ackja der Lappen entsprechen. Dabei halt sich LuHo an Rekonstruktionen 
von ITKONEN *°. 

Nun haben aber die von uns zitierten russischen Arbeiten aus jiingster 
Zeit gezeigt, welche enorme Bedeutung der einkufige Schlitten in Westsibirien 
besessen hat. Er war hier bis weit ins zweite Jahrtausend n. Chr. die herr- 
schende Form. Seine Verbreitung spricht fiir ein hohes Alter. Dagegen ist 
der samojedische Schlitten, der hier standig zum Vergleich herangezogen wird, 
eine sehr junge Form. So steigt die Wahrscheinlichkeit, daB die Rekonstruk- 
tionen von SIRELIUS 36 doch richtig sind, und da8 wir mindestens zum Teil 
mit einer Zugehorigkeit der Kufen zu ackjaartigen Fahrzeugen rechnen miissen. 
Das bedeutet praktisch, daB wir die SchluB8folgerungen von Luuo iiber die 
Art der Tiere, die die entsprechenden Schlitten gezogen haben, iiberhaupt 
nicht fest in Rechnung stellen diirfen. 


81 SIRELIUS 1928. 

82 DONNER 1927. ; 

*° Luno 1948. Die altesten Kufen sind zu diinn, als daB sie fiir ein rasch fahren- 
des Fahrzeug, wie fiir einen Rentierschlitten, verwendbar gewesen wiiren. 

%* Zur Datierung vgl. Foss 1947 und 1949. Das Auftreten eines alteren Typs 
in Gorbunova mahnt ebenfalls, keine allzu hohe. Datierung anzunehmen. . 

36 Man vergleiche die von LuHo zusammengestellten Arbeiten von ITKONEN im 
Suomen Museo. In der ethnographischen Literatur ist mir kein Schlitten bekannt, 
der auf eine so komplizierte Art durch seitliche Bander verstarkt ware wie in der bei 
Luuo 1948 auf Abb. 18 dargestellte ,, Hundeschlitten“. Eine solche Versteifung hatte 


wahrscheinlich im Schnee einen groBen und héchst unerwiinschten Widerstand geleistet. 
86 SIRELIUS 1928, Fig. 3, 
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2, JEFIMENKO *’ weist in einer Arbeit, die der Entstehung der Ananino- 
Kultur gewidmet ist, darauf hin, daB das Aufhéren der verschiedenen klas- 
sischen kammkeramischen Kulturen (Karelische Kultur, Kargopolkultur, 
WeiBmeerkultur etc.) im frithen ersten Jahrtausend v. Chr. kaum mit einem 
Aussterben der Bevélkerung, sondern mit einer raumlichen und kulturellen 
Verschiebung, mit einer Anderung der Lebensbasis zusammenhangt. Die festen 
Fischersiedlungen im Strandgebiet werden aufgegeben, aber wenig spater er- 
scheinen Leute mit ahnlicher Keramik.und ahnlichen anthropologischen Merk- 
malen am Siidrand der Taiga, wo sie z. B. an der Entstehung der Ananino- 
Kultur beteiligt sind, vielleicht aber auch an der einiger sibirischer Kultur- 
gruppen *8. Diese Leute miissen also die Walder durchquert und hier gelebt 
haben, bevor sie im Siiden neuerlich faBbar werden. Die Besiedlung der Walder 
erklart nun JEFIMENKO einerseits mit einer Klimaverschlechterung (parallel 
dem skandinavischen ,,Fimbulwinter“), die zur Aufgabe der nérdlichen Kiisten- 
siedlungen zwang, andererseits aber durch eine wirtschaftliche Umstellung, 
namlich durch die Entstehung der Rentierzucht. 

Dieser Gedanke ware an sich einleuchtend. Es fehlt ihm aber bisher 
jede konkrete Bestatigung durch Knochen- und Schirrungsfunde. Darum 
handelt es sich vorlaufig um eine bloBe Vermutung, nicht mehr. 

3. Seit langem als Hinweis auf Rentierzucht aufgefaBt wird ,,ein Gips- 
abguB aus dem groBen Fund von Memphis, in dem ein Stiick graeco-skythischer 
Toreutik aus der Periode friihhellenistischer Renaissance um die Mitte des 
4, bis zum Anfang des 3. Jahrhunderts erhalten“ geblieben ist °°. Dieser Gips- 
abguB stellt zwei hirschartige Tiere dar, von denen das eine durch ein hinter 
ihm kauerndes Weib gemolken wird. Hinter der in ein kurzarmeliges (noma- 
disches) Gewand. gekleideten Frau sitzen noch zwei Hirtenhunde. Bereits 
EBERT hat festgestellt, daB hier trotz der Ahnlichkeit der Geweihe mit Elch- 
geweihen Rentiere gemeint sein miissen, denn nur bei denen ist auch das 
Weibchen mit einem Geweih ausgestattet. Man hat angenommen, es handle 
sich hier um eine Szene, die auf Berichten fuBt, wie sie hellenistische Kauf- 
leute aus dem Skythenlande mitgebracht haben. Dort sei das Melken, mit- 
hin auch die Zahmung des Rentiers bekannt gewesen. 

Angesichts des merkwiirdigen und von der Heimat des Rens weit ent- 
fernten Fundplatzes handelt es sich natiirlich nicht um einen eindeutigen 
Beweis. Es ware immerhin denkbar, daB8 diese kleine Szene auf einem MiB- 
verstandnis beruht. Trotzdem ist natiirlich viel wahrscheinlicher, daB ein 
realer Hintergrund existiert hat. Wir stehen damit vor der Frage, warum 
diese Darstellung so isoliert bleibt. Die iiberaus zahlreichen Nachrichten 
antiker Schriftsteller itber SiidruBland und seine Nachbargebiete erbringen 
keinen weiteren Beleg. 

4, Ein Indiz, das vielleicht hier anzuschlieBen ist, kennen wir aus dem 


37 JEFIMENKO 1948. 

88 7B, der Karasuk-Kultur. Vgl. zuletzt Trorimova 1951. Jedenfalls lieBe sich 
das Wiederauftauchen des RundbodengefaBes im Nordgebiet der Steppen damit am 
leichtesten erklaren. 

39 Em 1933, EBERT 1921, p. 172, Abb. 32. 
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Obgebiet. Dort stellt CeRNeEcov fest, daB um Christi Geburt der Hund als 
Zugtier verwendet worden ist. Daneben sei aber auch das geziichtete Ren- 
tier bekannt gewesen. Aus CERNECOvS Darstellung geht hervor, dab es in- 
dessen nicht zu Transportzwecken verwendet wurde. CERNECOV * formuliert 
folgendermafBen : ,,Zu den Haustieren zahlt der Hund. Er diente als Zugtier. 
Davon zeugen Knochenteile der Schirrung, aber auch eine Schnitzerei mit der 
Darstellung eines geschirrten Hundes. Es ist bemerkenswert, daB der Hund, 
wie dies bei Hundeziichtern charakteristisch ist, auch als Opfertier verwendet 
wurde. Darauf verweist ein Haufen von Hundeschadeln mit zerschlagenem 
Hinterhauptbein. Auf der Basis einiger Funde kann man auch vermuten, daB 
geziahmte Rentiere existierten, aber eine Rentierzucht zu Transportzwecken 
war den Bewohnern von Ust’Poluj nicht bekannt.” 

Diese Konstatierung kann leider auch nicht als absolut gesichert gelten. 
Die zu der kurzen Zusammenfassung von 1941 gehorige Materialpublikation 
ist ndamlich noch nicht erschienen. Immerhin ist der Wahrscheinlichkeitsgrad 
dieses Indizes ein ziemlich hoher. Sollte es sich endgiiltig bestatigen, so gibt 
es uns freilich schwere Ritsel auf. Wir stehen hier im Zentrum des Gebietes, in 
dem wir spater, in der zweiten Halfte des ersten Jahrtausends n. Chr., den 
Hund als Transporttier bezeugt finden. Nun wird zwar ausdriicklich gesagt, 
daB auch um Christi Geburt das Rentier nicht zum Transport herangezogen 
wurde, aber warum unterblieb diese heute so allgemeine Verwendung, wenn 
doch das Rentier ein Jahrtausend lang zu anderen Zwecken gehalten wurde ? 
Gab es hier eine Renzucht, die sich von der heutigen grundlegend unter- 
schied ? Oder geriet jene erste Rentierhaltung der Ust’Polujsker Kultur 
wieder in Vergessenheit ? Dann miiBten wir annehmen, da sie iiberhaupt 
kein groBes Gewicht fiir die damalige Bevélkerung besessen hat. Oder hat 
eine Klimadnderung hier mitgespielt ? 

Unser vorlaufiges Urteil muB also sein: Entweder war CERNECOV zu 
optimistisch — dann gab es hier iiberhaupt keine Rentierzucht, — oder er 
sah recht — dann gab es hier eine Form, die aus irgendeinem Grunde den 
Hund nicht zu verdrangen vermochte und vielleicht wieder verschwand. 

5. Als Beweis fiir das Bestehen einer Rentierzucht in Anspruch genommen 
wurden auch die Funde aus den GroBkurganen des Altai. Weil man unter 
den Beigaben ein Pferd mit einer Rentiermaske fand, nahm man an, hier 
lage eine Erinnerung an eine altere Renzucht vor. Im taglichen Leben sei 
damals das Ren als Reittier langst durch das Pferd verdrangt gewesen, im 
Kult aber sei seine Bedeutung erhalten geblieben. Deshalb habe man das Pferd 
des Toten als Ren verkleidet “!. 

Ahnlich deutete man die Tatsache, daB die kleinen hélzernen Pferde- 
skulpturen aus dem Kantanda-Kurgan vier Locher im Kopf aufwiesen, ein 
Paar davon zweifellos zum Einstecken lederner Ohren, ein Paar aber vermut- 
lich fiir ein ledernes Geweih. Auch gewisse Eigentiimlichkeiten der Sattlung 
und Schirrung, z. B. die Fillung der Sattelpolster mit Rentierhaaren, inter- 
pretierte man im gleichen Sinne. 3 


40 CERNECOV 1941, p. 23. 
41 MESCANINOV 1932. 
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KIsELEV * stellte sich noch vor kurzem uneingeschrankt auf diesen 
Standpunkt #8. Seine Uberzeugung war so stark, daB er auch nach dem Hillen- 
sturz der Marrschen Theorie seine Ausfiihrungen nur oberflachlich iiber- 
arbeitete “*. Diese Meinung wurde jedoch keineswegs von seinen Kollegen 
geteilt. TokaREv * hielt ihr entgegen, daB die Rentierausstattung des Pferdes 
kaum durch jahrtausendealte Erinnerungen ausgelést worden sei, sondern 
eher durch den Einbruch noérdlicher Stamme, die das Ren ziichteten oder 
auch nur jagten. Vielleicht seien darunter die Vorfahren der heutigen Samo- 
jeden gewesen. 

Im Gegensatz dazu haben VasILEvié und Levin * diese Deutung der 
Masken und aller ahnlichen Elemente iiberhaupt angezweifelt. Sie erkliren 
mit groBer Bestimmtheit, es stehe fest, daB im Altai in skythischer Zeit das 
Rentier noch nicht geziichtet worden ist. Die Rentiermaske kénne man nicht 
als Beweis gelten lassen, denn eine andere Maske stelle einen gefliigelten 
Greifen dar, was doch sicher nicht bedeute, daB der gefliigelte Greif als Reit- 
und Tragtier ein Vorganger des Pferdes gewesen sei. Pferde mit Rentier- 
geweih beweisen ebensowenig einen engen Zusammenhang zwischen der 
Ziichtung dieser beiden Tiere. Raubtiere seien haufig gleicherweise aus- 
geriistet 4”. Zur Stiitzung ihrer Ansichten bringen VASILEvic und LEvIN 
weiterhin vor, daB niemals das Ren gesattelt oder Schlitten ziehend dargestellt 
wird, obwohl die Kunst der Altaier uns 6fter das Bild gesattelter Pferde ver- 
mittelt #8. Neuerdings untersuchte Felsbilder, etwa die von Salabolinskaja *, 
hatten sich als absolut negativ herausgestellt. 

Als Endergebnis kénnen wir wohl sagen, daB diese altaiischen Indizien 
vorlaufig zu umstritten sind, als da8 wir von ihnen irgendeinen Gebrauch 
machen kénnten. 

6. Ein Hinweis auf die Rentierzucht ist in der Angabe SOSNOVSKIJS 
gegeben °°, OKLADNIKOV habe am Oberlauf der Lena ein neolithisches Grab 
gefunden, das Knochen eines domestizierten Rentiers und knécherne Zube- 
hérteile einer Rentierschirrung enthielt. Ahnliche Funde sind nach Mit- 
teilung GERASIMovsS =! auch bei Vercholensk gemacht worden. 

Hiezu ist folgendes zu bemerken: Beziiglich der Datierung (Neolithi- 


42 KISELEV 1949, p. 206-207. 

43 Vel. auch HANCaR 19504, p. 68 f. 

44 KISELEV 1951, p. 375. 

45 TOKAREV 1950. 

46 VasILEvic und Levin 1951, p. 86-87. 

47 Vgl. etwa KIsELEV 1949, Tafel XXXI, Fig. 5 (Katanda). — In einem kurzen 
Artikel habe ich bereits 1950 die gleichen Argumente geltend gemacht. Da er erst 1952 
in einem Sammelband der Urgeschichtlichen Arbeitsgemeinschaft in der Anthropolo- 
gischen Gesellschaft, Wien, erschien, kann er in keinerlei Zusammenhang mit der Arbeit 
der beiden russischen Autoren stehen. Dieses Zusammentreffen spricht ftir das Plausible 
der Argumentation. 

48 Jetzt neuerdings im V. Pazyryk-Kurgan. Vgl. RUDENKo 1951. 

49 VJATKINA 1949. 

50 SosNOVSKIJ 1933, p. 216. 

51 Da bei OKLADNIKOV keine Quelle zitiert wird, ist es wahrscheinlich, daB Sos- 
NovsklJ auch die Angaben iiber die Grabungen OKLADNIKOVS von GERASIMOV erhielt. 
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kum) muB man im Auge behalten, daB jetzt die Phasen des cisbaikalischen 
Neolithikums bis einschlieBlich Kitoj von OKLADNIKOV in einer umfangreichen 
Materialpublikation vorgelegt worden sind *. Aus dieser geht hervor, daB 
OKLADNIKOV im besprochenen Zeitraum nicht mit der Existenz von Rentier- 
zucht rechnet und die von SosNovsk1j erwahnten Funde nicht diskutiert. 
Das bedeutet, daB diese Funde jiinger sein miissen und friihestens der Glaz- 
kovozeit angehoren kénnen. Dann aber ist die Bezeichnung ,,neolithisch™ nur 
mit groBen Einschrankungen zu gebrauchen. Das Leben der Glazkovozeit 
wickelt sich noch weitgehend in neolithischen Formen ab, obwohl damals in 
der Steppenregion bereits metallfiihrende Kulturen existieren und ihr Import 
und ihre Kultureinfliisse bis weit in die Taiga hinein vordringen. Dement- 
sprechend werden ja die Funde von SosNovskIJ in einen Rahmen hineingestellt, 
der keineswegs mehr rein neolithisch genannt werden kann. 

Da nun aber die synchronen Metallkulturen des Siidens bereits Rinder, 
Pferde und Schafe kannten, und auch diesbeziiglich starkste Einfliisse bis 
tief in die Walder hinein festgestellt werden konnten, so ist es durchaus 
moglich, daB es sich hier um ein vereinzeltes Auftreten von Rentierzucht 
handelt, das durch andere Formen der Tierzucht ausgelést wurde. Wir haben 
daher vorlaufig keinerlei Anhaltspunkt im archdologischen Material, daB hier 
eine uralte Tradition der Rentierzucht vorliegt, die iiber die aufgezeigten 
Funde hinaus Jahrtausende weit zuriickreicht. Wenn SOSNOvSKIJ trotzdem 
eine solche Vermutung auBert *3, so liegt dies nicht in den Funden begriindet, 
sondern wird dadurch erklart, daB er sich durch die Auffassung Marrs: 
Rentier vor Pferd, gebunden fiihlt. Das Gegenteil zu auBern, ware vermut- 
lich auch in einem Festband des Marr-Institutes nicht angebracht gewesen. 

Ganz allgemein aber stimmt beziiglich dieser Funde bedenklich, daB 
OKLADNIKOV in seinem Buch iiber die Geschichte Jakutiens offen erklart, 
man wisse nicht, wie alt die Rentierzucht sei 54. Eine spate Entstehung halt 
er offenbar durchaus fiir méglich 55. Das bedeutet, daB er in seinen Funden 
wenigstens keinen absoluten Beweis erblickt. Man wird also warten miissen, 
bis der zweite Band von OKLADNIKOVS Materialpublikation erschienen ist. Bis 
dahin haben wir es auch hier nur mit einem fraglichen Beleg zu tun. 

7, Chinesische Berichte iiber die Baikalregion **, deren friiheste bis in 
die Zeit von etwa 500 n.Chr. zuriickgehen, enthalten Angaben, die nur 
besagen konnen, daB es hier gezihmte Rentiere gegeben hat. In der spiteren 
Literatur ist jedenfalls kein Hinweis zu finden, daB ein Forscher dieser Deu- 
tung entgegengetreten ist. VAsILEvIt und Levin scheinen sie einfach zu 
ignorieren —- sicher zu Unrecht. 


52 OKLADNIKOV 1950 b. 

58 SOSNOVSKIJ 1933, p. 2214. 

54 OKLADNIKOV 1949 a, p. 390. 

55 Da er selbst an anderer Stelle einen frithen Beginn fiir wathevolisintighes halt, 
stellt a als private Meinung hin. 

56 ‘Vgl. LAUFER 1917, p. 102-107. Die Vermutung Laurers, es miisse sich hier 
um Sojoten handeln, da nur sie nebeneinander Pferde-, Rinder- und Renzucht aut- 
weisen, ist heute nicht mehr aufrechtzuerhalten. Tungusische Stamme in Transbaikalien 
haben nach VasiLevi¢ dieselbe Kombination aufgewiesen. 


Zu den Anfangen der Rentierzucht 754 


Dieser Beleg bedeutet doch mindestens, daB jenes baikalische Ent- 
stehungszentrum, auf das die Rentierzucht der Tungusen zuriickgeht, eine 
viele Jahrhunderte lange Vorgeschichte besessen hat. 

8. Beachtung verdient auch, daB die Sagen der Jakuten, die OKLAD- 
NIKOV *” zusammengestellt hat, erzihlen, man habe beim Vordringen nach 
dem Norden Leute angetroffen, die geziichtete Rentiere besaBen. 

Was dies bedeutet, kénnen wir natiirlich erst dann ermessen, wenn wir 
genau wissen, wann sich die Vorst6Be abgespielt. haben, von denen diese Sagen 
berichten. Hier aber ist ein weiter Zeitraum denkbar. OKLADNIKOV °8 ver- 
sucht zu zeigen, daB die wichtigste Bewegung erst im 16. Jahrhundert n. Chr. 
vor sich ging. Stammt dieser Bericht aus so spater Zeit, dann enthalt er 
nichts Neues. Dann sind in diesen Vorbewohnern mit Rentierzucht wohl 
Tungusen zu sehen. 

Es ist aber auch méglich, daB die Sagen bereits auf die friihen und 
mittleren Wellen der tiirkischen Nordwanderung zuriickgehen, also auf Be- 
wegungen, die in der Zeit der mongolischen Reichsbildung, teilweise aber 
noch erheblich friher stattgefunden haben. Wie friih die ersten tiirkischen 
Ankémmlinge an der mittleren Lena eingetroffen sind, das hat uns ja gerade 
in allerletzter Zeit iiberzeugend der Fund von Runen-Inschriften an der 
Mittel-Lena °° vor Augen gefiihrt. Stammen nun diese Berichte von so frithen 
Wellen, dann brauchen die Rentierziichter im Norden nichts mit den Tungusen 
zu tun zu haben, besonders dann nicht, wenn VASILEVIC und LEVIN recht 
behalten, die’ ja die tungusische Rentierzucht erst ins zweite Jahrtausend 
n. Chr. datieren. Es gibt denn auch tatsachlich einzelne Indizien, daB es sich 
hier nicht um Tungusen gehandelt hat. Das wiirde natiirlich das ganze System 
VASILEVIO’ und LEvins schwer belasten. 

Anderseits mu8 wieder notiert werden, daB offenbar diese friihe (vor- 
tungusische ?) Rentierzucht sehr beschrankt ist. Es handelt sich offenbar um 
einzelne Gruppen zwischen zahlreichen anderen Stammen, die Jager und 
Fischer sind, vielleicht nur um einen der zahlreichen zugrundegegangenen 
Stamme Ostsibiriens. Wir haben es also mit einem Beleg zu tun, dessen 
Zeitstellung und Bedeutung noch gar nicht voll abzusehen ist. 

9. Die Felsbilder Nordasiens zeigen neben dem Fisch, der bis zu einem 
gewissen Grade die Rolle eines K6nigs der Tiere zu spielen scheint, zahlreiche 
Darstellungen von Rentieren. Erst kiirzlich erschien dariiber eine Zusammen- 
fassung von SKALON und CHoro%IcH ®, leider nur ein vorlaufiger Forschungs- 
bericht mit sparlichen Illustrationen. Er ergibt, da8 man neben Einzel- 
bildern, Jagdszenen und jenen Labyrinthen, die vielleicht den Rentierfang 
mittels Netzen und Treibhiirden meinen, auch eine Reihe von Zeichnungen 


57 OKLADNIKOV 1949b, p. 352 und 366. 

58 OKLADNIKOV 1949 b, p. 380-387. 

59 Vgl. BERNSTAM 1951. Diese Inschriften mégen etwa bis ins 10. Jahrhundert 
n. Chr. zuriickgehen. 

60 Sxaton und CHoROoSICH 1951. Das hier vorgelegte Material umfaBt praktisch 
ganz Sibirien vom Irtysch bis an den Amur. Die reichsten Beobachtungen haben wir 
naturgem4B aus dem oberen Jenissei- und aus dem Baikalgebiet. 
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kennt, die sich auf domestizierte Rentiere beziehen. Manchmal erscheint das 
Ren vor dem Schlitten, oft werden Rentierreiter dargestellt. Manche Szenen 
werden als Weideszenen gedeutet. Es tritt dann das Ren zusammen mit 
Haustieren auf, offenbar im gleichen Sinnzusammenhang. Auffallend oft sind 
die Menschen neben den Rentieren unbewafinet. 

Da die altesten derartigen Darstellungen in die ,,Bronzezeit“ zurtick- 
gehen ®, nehmen die Autoren an, da man seit damals mit einer Domesti- 
kation des Rentiers rechnen muB. Seitdem sei jedoch keine gleichmaBige 
Fortentwicklung und Ausbreitung erfolgt. Das liege aber vor allem an dem 
Schwanken der Klimazonen, das man bis in die Gegenwart hinein feststellen 
kann. Ein entsprechendes Schwanken in der Verbreitung des Rens sei die 
natiirliche Folge. 

Erstaunlich ist der Hinweis, daB die Elchzeichnungen fast die gleichen 
Anhaltspunkte fiir Domestikation bieten, wie die des Rentiers. Die beiden 
Autoren kiindigen einen weiteren Artikel an, der sich mit dem Alter und der 
friiheren Verbreitung der Elchzucht beschaftigen wird. 

Hiezu ist zu bemerken, da8 man zweifellos nicht allen angefiihrten Dar- 
stellungen gleiche Uberzeugungskraft zubilligen darf. Viele bezeugen lediglich 
eine groBe Vertrautheit zwischen Mensch und Tier, wie sie auch ohne Dome- 
stikation bei Jagern denkbar ist. Gerade daB die Autoren ganz ahnliche 
Belege auch fiir die Elchzucht in Anspruch nehmen, mahnt zur Vorsicht. 

Die Datierung ist keineswegs allgemein gesichert. Viele Darstellungen 
von Rentierreitern kénnen ohne weiteres erst dem zweiten nachchristlichen 
Jahrtausend angehéren. In diesem Zusammenhang verdient Beachtung, daB 
VJATKINA © zu dem genau entgegengesetzten Ergebnis gekommen ist, und 
VASILEVIC, der groBe Teile des Baikal- und Amurgebietes aus jahrzehntelangen 
Expeditionen kennt, den Standpunkt der beiden Autoren keineswegs teilt. 
So bleiben auch hier noch gewisse Zweifel offen... 

Was bedeuten nun diese Indizien in ihrer Gesamtheit ? 


6. 


Da ihr Sicherheitsgrad meist gering ist und uns oft die Wahl schwer 
macht, ob wir ihnen vertrauen sollen oder nicht, so werden je nach dem 
Optimismus des Beurteilers mehrere Lésungen in Frage kommen : 

Die vorsichtigste wird wohl ungefahr so aussehen wie die Deutung, 
die Mrrov ® vorschlagt. In diesem Fall wird man lediglich die solideste 
Quelle, ndmlich die chinesischen Berichte iiber die Baikalregion, ernst nehmen 
und die Entscheidung iiber alle anderen in Schwebe lassen, bis weitere Gra- 
bungsergebnisse vorliegen. Man mu8 dann mit einer Rentierzucht etwa seit 
Christi Geburt rechnen und eine Reihe von Schwierigkeiten in Kauf nehmen. 

Das andere Extrem ist, vom Standpunkt Vasirevié’ und LEvyINs 


*t Diese vage Angabe mag etwa bedeuten: bis ins zweite Jahrtausend v. Chr. 
62 VJATKINA 1949. 
88 MIROV 1945. 
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— da8 die Rentierzucht sekundir entstanden und spit verbreitet worden ist — 
volistandig abzugehen und den Beginn dieser Domestikation spatestens in der 
Zeit anzunehmen, in der die ersten archdologischen Hinweise existieren. Da- 
mit kime man in den Beginn des zweiten Jahrtausends v. Chr. Es bleibt 
dann freilich ein Ratsel, wieso das Fahren mit Hundeschlitten spater eine so 
ausgedehnte Bedeutung erlangen konnte. 

Man kann auch eine vermittelnde Lésung vorschlagen. Ein Anhalts- 
punkt liegt darin, daB die Indizien fiir ein héheres Alter der Rentierzucht 
sich meist durch geringen Sicherheitsgrad, geringe Massivitat und eine eigen- 
artige Isolierung auszeichnen. Ich meine hiemit folgende Erscheinung : Uber- 
all dort, wo wir Indizien fiir eine frithere Rentierzucht haben, fehlen uns 
gleichzeitig Anzeichen fiir eine starke Ausbreitung derselben sowie fiir eine 
ungebrochene Kontinuitat. Im Obgebiet muB z. B. einschrankend bemerkt 
werden, da8 das Ren nicht als Transporttier verwendet wird. Die Darstellung 
aus Memphis steht unter den antiken Zeugnissen allein. Auch im Baikal- 
gebiet haben wir aus vorchristlicher Zeit keine Kontinuitat, und die friihen 
Berichte der Jakuten sprechen nur von einer isolierten Gruppe. Bei den Fels- 
bildern wird diese Tatsache eigens hervorgehoben. 

Woran kann nun'eine solche Isolierung, eine solche Sparlichkeit des 
Zeugnisses liegen ? 

Natiirlich kann sie durch die Berichterstatter bedingt sein, die selten in 
die Nahe der Gebiete vordringen, in denen Rentierzucht méglich ist. Es ist 
aber die Frage, ob eine solche Deutung ausreicht. Sie erklart naémlich nicht, 
warum sich auch die archdologischen Quellen so wenig ergiebig zeigen, wahrend 
doch spater die Archdologie eindeutige Hinweise (Abbrechen der Siedlungen, 
Auftreten von Keramik) auf eine neue Wirtschaftsform erbringt. 

Darum liegt eine andere Deutung naher: Vielleicht sind die Berichte 
deshalb unklar, weil die altere Rentierzucht selbst in ihrer Erscheinung viel 
weniger klar ist als die spateren historisch greifbaren Formen. Sie spielt még- 
licherweise noch nicht dieselbe wirtschaftliche Rolle wie spater, sondern ist 
eine Zusatzwirtschaft, etwa zur Speicherung eines lebendigen Fleischvorrats, 
gelegentlich auch zu Transportzwecken. Man wei mit ihr noch nicht viel 
anzufangen, deshalb taucht sie auf und verschwindet wieder und beginnt an 
anderer Stelle von neuem, vielleicht mit anderen Methoden und zu anderem 
Zweck. Vielleicht hat sich noch nicht die geschlossene Tradition ausgebildet, 
die heute das gesamte Leben der nérdlichen Stamme pragt. 

Kurz, wir miissen uns fragen, ob es nicht vor der eigentlichen Rentier- 
zucht eine lange Zeit der Vorbereitung gegeben hat. Ist so etwas denkbar ? 
Ich méchte hier nur darauf verweisen, da8 wir bei einer ganzen Reihe von 
wichtigsten Kulturelementen eine lange Periode zwischen erster Kenntnis und 
endgiiltiger Aneignung feststellen kénnen, etwa beim Eisen, bei dem die Vor- 
bereitungszeit Jahrtausende gedauert hat, oder beim Pulver, das ihm darin 
nicht nachsteht. Auch beim Pferd hat es lange gebraucht, bis seine Bedeutung 
vom Menschen richtig gewiirdigt worden ist. Es gibt ja Tiere, bei denen es 
iiberhaupt nur zu einer ,,vorbereitenden“ Zucht oder Zahmung gekomnien ist, 
und die sich der Mensch nie vollkommen angeeignet hat, z. B. bei Maral und 
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Elch. (Man vergleiche etwa die Maralzucht der Mongolen * und das Elch- 
reiten bei den Kurieren Karls XII. *°) Fiir das Ren selbst ist eine solche Vor- 
stufe erwiesen — ndmlich in Amerika. Nach einer Notiz aus dem Jahre 1849 
pflegten die Yellowknives, ein Indianerstamm nérdlich vom groBen Sklaven- 
see, Caribou-Kalber einzufangen und zu zahmen, was mit keinerlei Schwierig- 
keiten verbunden war °°. Die einzige Verwendung aber blieb das Schlachten 
zu gegebener Zeit. Der Bericht erinnert unmittelbar an die Schilderung aus 
dem Obgebiet. 

Wie friih man mit solchen vorbereitenden Formen rechnen muB, geht 
vielleicht am besten daraus hervor, daB aus mesolithischen Stationen der 
Krim Schweineknochen °’, und zwar nur bestimmter Altersgruppen, gefunden 
wurden, so daB man in jedem anderen spiateren Falle eine Schweinezucht an- 
genommen hatte. Vielleicht handelte es sich auch dabei um eine solche Zucht, 
die nicht zur vollen Entwicklung, nicht zur Kontinuitat gelangte. 

Die russischen Autoren wiirden dies so ausdriicken : Es fehlte eben noch 
die nétige stadiale Reife, um auf den gegebenen Anreiz mit der vollen Reak- 
tion zu antworten. 

- Vielleicht spielt entscheidend mit, da8 eine radikale Umstellung ndtig ist, 
um die Rentierzucht in die heutigen intensiven Formen iiberzuleiten, namlich 
der Verzicht auf feste Grubenwohnungen. Dazu aber kann man sich lange 
nicht entschlieBen. Auch klimatische Verdnderungen mégen eine Konsoli- 
dierung verhindert haben. 

Das, was wir iiber die Verbreitung der Rentierzucht iiber Ostsibirien 
wissen, bestatigt diese Theorie. Hier hatte sich namlich die Rentierzucht 
kaum zu dem heutigen Umfang verbreitet, wenn nicht eine Periode groBer 
kriegerischer Auseinandersetzungen den Einbruch der Russen begleitet hatte. 
Als Kriegsbeute im Gefolge dieser Ereignisse wurden die Herden von Stamm 
zu Stamm weitergegeben, und erst die gewaltigen Erschiitterungen des blutigen 
18. Jahrhunderts schufen die Bereitschaft fiir die Anpassung an die neue 
Wirtschaftsform ®. 

Wir kamen damit zu dem’Ergebnis, daB man zwei Stadien der Rentier- 
zucht unterscheiden mu8: Im Friihstadium wird bereits an verschiedenen 
Stellen das Ren zu unterschiedlichen Zwecken in den Dienst des Menschen 
genommen. Es erlangt aber nirgends ausschlaggebende Bedeutung, wird wahr- 
scheinlich in den meisten dieser Entstehungsherde wieder aufgegeben. Es 
kommt daher zu keinem grundlegenden Kulturwandel. Deshalb sind die 
Berichte, die dieses Stadium spiegeln, unzusammenhiangend, widersprechend 
und nicht eben sehr eindrucksvoll. Die ersten derartigen Hinweise begegnen 
uns in einer Periode, die der frithen Bronzezeit der Steppenregion entspricht. 


64 BYKOVSKIJ 1934, p. 15 f. 
* Vel, Fror 1933, p. 146-151. Die beste Ubersicht gibt jedoch LAUFER 1917, 
p. 129-133. 
66 Vgl. WIKLUND 1938, p. 373. 
*” VoJEVopsKIJ 1950, p. 117. 
_ 8 Vgl. Vpovin 1948, p.69f. Er berichtet, da8 Tschuktschen in den sient 
1725-1773 von Korjaken und Jukagiren 240 000 Rentiere eroberten. 
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Seit sarmatischer Zeit sind sie deutlicher und intensiver, wobei im Osten von 
einer Verwendung des Rens als Transporttier die Rede ist. Entsprechende 
Nachrichten fehlen im Westen. 

Im Vollstadium erfolgt die Ausbildung der Rentierzucht als Haupt- 
wirtschaftszweig bei intensiver Nutzung als Transporttier, daneben Verwen- 
dung des Fleischs und teilweise der Milch, sowie starke Riicksichtnahme auf 
den Handel. Es wird iiber den eigenen Verbrauch hinaus produziert. Diese 
Form besitzt die Tendenz zu Vollnomadentum, was wieder die Aufgabe der 
Winterwohnungen und einen Kulturbruch nach sich zieht. Sie ist geeignet, 
die Hundezucht zu verdrangen und sich als geschlossene Decke iiber ganz 
Sibirien zu breiten. Nur an geschiitzten Stellen bleiben vielleicht Reste des 
Friihstadiums erhalten. Die Ausbildung dieser Form geht offenbar von Siiden 
aus (Sajan, Transbaikalien), den AnstoB gibt der Kontakt mit Pferdeziichtern 
der Steppen und Waldsteppen. 

Die Nachrichten tiber dieses Stadium sind konkret und zeigen uns enorme 
Veranderungen, die bis in die Gegenwart hinein anhalten. Wie weit die Friih- 
formen darin nachwirken, ist bei der Ubermacht der siidlichen Einfliisse 
kaum zu entscheiden. 

Die europaische Entwicklung (die Renzucht der Lappen) mu8 man 
wahrscheinlich vollstandig vom asiatischen Ablauf trennen. Es ist aber auch 
hier ziemlich klar, daB sich in ahnlicher Weise zwei Stadien (ein erstes mit 
Halb-, ein zweites mit Vollnomadismus) ablésen. 

So bleibt das Ergebnis von VasILEvi¢ und LEVIN immer noch von 
groBer Bedeutung. Diese Arbeit bezieht sich indes einfach auf das zweite 
Stadium und erspart sich das Eingehen auf den gesamten problematischen 
»Hintergrund“. Sie ist eine praktische Simplifikation. 


4 7. 


Man kann sich nun fragen, welche Bedeutung solche Friihstadien in der 
Geschichte der Viehzucht iiberhaupt gehabt haben. Gab es nicht — ab- 
gesehen von der spontanen Tierzahmung, wie sie bei vielen Primitivvélkern 
heute noch vorkommt — einen breiten Giirtel von Friihformen der Tier- 
zahmung, aus denen sich an verschiedenen Stellen einzelne weiterentwickelten 


-und stabilisierten, so daB schlieBlich aus den brauchbarsten ein regelrechtes 


System der Viehzucht entstand ? Hat es nicht viel mehr Friihformen der Tier- 
zahmung gegeben, als spater Tiere voll domestiziert wurden ? Und hat viel- 
deicht nicht doch der Ackerbau bei dieser Konsolidierung eine wichtige Rolle 
gespielt, dadurch, daB er dem Menschen einerseits das Futter zur Aufzucht 
in die Hand gab, andererseits aber die menschliche Arbeitskraft von der Jagd 
abzog ? Wurde nicht durch den Ackerbau die Fleischnahrung zu einem 
Problem, das am leichtesten durch Tierzucht gelést werden konnte ? Aber 
eine solche Untersuchung ginge natiirlich weit iiber den uns gesteckten 
Rahmen hinaus. 

Ein anderes Problem ergibt sich aus folgender Uberlegung : Wir stellten 


- fest, daB sich das Vollstadium der Rentierzucht unter dem EinfluB einer 
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anderen Tierzucht entwickelte, namlich der des Pferdes. Wie steht es dies- 
beziiglich mit dem Frithstadium der Renzucht ? Ist auch dieses von auBen 
her angeregt worden ? Oder hat, umgekehrt, dieses Frihstadium bereits auf 
Nachbarkulturen eingewirkt, etwa so, daB die Vélker der asiatischen Steppen 
von hier aus die Anregung zur Pferdezucht erhielten ? Oder darf man sich 
diesen Vorgang so vorstellen, da8 nérdliche Stamme nach Siiden zogen und 
hier aus ihrem Frithstadium der Renzucht zur vollen Zucht anderer Tiere 
iibergingen ? 

In Europa ist diese Frage leicht zu beantworten. Hier wird doch meistens 
angenommen ®, daB die Viehzucht aus dem Siiden stammt und erst all- 
mahlich auf Skandinavien und Nordosteuropa iibergreift. Es ist daher nur 
denkbar, daB sie die Rentierzucht des Nordens ausgelést oder mindestens aktiv 
auf die entstehende Rentierzucht eingewirkt hat, keineswegs kann sie selbst 
durch eine Friihform der Rentierzucht ausgelést worden sein. Sie stammt 
gar nicht aus einem Gebiet, das an die Verbreitungszone des Rens anschlieBt. 

Wie steht es nun in Asien ? Hier ist der gleiche Weg zur Lésung vor- 
gezeichnet : Nur wenn die Viehzucht aus einem Gebiet stammt, das unmittel- 
bar an das Verbreitungsgebiet des Rentiers grenzt, darf man daran denken, 
daB sie durch ein Friihstadium der Rentierzucht ausgelést oder in ihrem 
Entstehen beeinfluBt wurde. Kommt aber die Zucht der iibrigen Tiere nach- 
weisbar aus dem Siiden und sto6Bt erst sekundar bis zum Verbreitungsgebiet 
des Rentiers vor, dann darf man wohl annehmen, da8 die iibrigen Zucht- 
formen unabhangig von der Rentierzucht entstanden sind, vielleicht diese 
spater beeinfluBt oder ausgelést haben. 

Es kommt also alles darauf an, welcher archdologische Befund beziiglich 
des altesten Auftretens von Viehzucht in jenen Gebieten vorliegt , in denen 
die Zucht der iibrigen Haustiere das Verbreitungsgebiet des Rentiers beriihrt. 


Betrachten wir nun diesen Kontaktgiirtel, und beginnen wir im Osten 
mit den Gebieten um den Baikalsee. 

DaB wir hier iiberhaupt eine solche Klarstellung versuchen kénnen, vet- 
danken wir SosNovskIJ und OKLADNIKOV, die fiir diese Region in jahrzehnte- 
langer Arbeit eine brauchbare Ubersicht geschaffen haben. In ihrem chrono- 
logischen System kénnen sie sich auf stratigraphische Beobachtungen stiitzen, 
die man in Cisbaikalien gemacht hat, wo die Ausgrabungstatigkeit bereits 
friih im 19. Jahrhundert einsetzt. Eine weitere Hilfe bieten ausgedehnte 
Parallelen zu den Steppenkulturen und vor allem in allerletzter Zeit Uber- 
einstimmungen mit prahistorischen Kulturen Chinas. Die Synthese aller dieser 
Forschungen hat OKLADNIKOV vorgelegt. Er. gliedert nunmehr die Zeit von 
5000-900 v. Chr., die den uns interessierenden Zeitraum umfaBt, in sechs auf- 
einanderfolgende Perioden, die er nach Fundplitzen Cisbaikaliens benennt : 


6° CHILDE 1947. 

70 Der andere, sicherere Weg ware, die Gesamtentwicklung der siidlichen Vieh- 
zucht aufzurollen. Aber da fehlen wichtige Zwischenglieder, etwa Gebiete siidlich der 
- Tussischen Grenze etc. — Was iiber das Pferd vorliegt, wird wohl die lang erwartete 

Arbeit Hanéars erbringen. 
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Chinskaja = V. Jahrtausend v.Chr., Isakovo = IV. Jahrtausend v. Chr., 
Serovo = III. Jahrtausend v. Chr., Kitoj == III. und Anfang des II. Jahr- 
tausends v. Chr., Glazkovo = 1700-1300 v. Chr., Sivera = 1300-900 v. Chr. 72 
Die scharfe Kritik, der dieses System in den letzten Monaten ausgesetzt war 72, 
lat immerhin geniigend bestehen, da8 man vom dritten Jahrtausend v. Chr. 
an die von OKLADNIKOVv vorgeschlagene Aufeinanderfolge als Grundlage neh- 
men darf, wenn auch ein starkes Uberlappen der Perioden im Bereiche der 
MOglichkeit liegt. Durch einen Aufsatz, in dem OKLADNIKOV das Gobimaterial 78 
mit der Kulturenfolge Cisbaikaliens vergleicht, ist dieses System weit nach 
Siiden ausgedehnt worden. Neueste Grabungen OKLADNIKovs ™ haben eine 
entsprechende Ausweitung nach Siidosten, nach Transbaikalien, vollzogen. 

Mustern wir nun das Material OKLADNIKOVS, so sehen wir, daB in den 
alteren Stadien bis einschlieBlich Serovo und Kitoj deutliche Hinweise bestehen, 
daB die Bevélkerung von Sammeln, Jagd und Fischfang lebte und‘ relativ 
seBhaft war. Die solideste Grundlage hat man dort, wo die Steppe in Wald 
und Waldsteppe iibergeht. In den eigentlichen Steppen ist das Material weit 
sparlicher, da hier die Zerstérung durch Erosion viel starker ins Gewicht 
fallt. Aber auch hier sind alle Fachleute, die in den letzten Jahren das 
Material iiberpriift haben, zu der Ansicht gekommen, da8 die gleichen Wirt- 
schaftsformen herrschen und keine Viehzucht bekannt ist ”. 

In jenen Stadien, die nicht mehr dem reinen Neolithikum, sondern dem 
Ubergang zur Bronzezeit angehéren (Glazkovo, vielleicht auch spateste Kitoj- 
funde), ist ein neues Element in der Wirtschaft zu beobachten. Leider reicht 
die Zusammenfassung OKLADNIKOVS nicht so weit, so daB wir hier auf SosNov- 
SKIJ zuriickgreifen miissen. SoOSNOvsKIJ berichtet zunachst von Grabungen 
an der Selenga in der unmittelbaren Naéhe von Verchne Udinsk ”*. Aus seinen 
stratigraphischen und typologischen Beobachtungen geht deutlich hervor, daB 
das Inventar der Station iiberzeugende Ahnlichkeit mit dem Spatneolithikum 
des Angara- und Baikalgebiets aufweist. GRomov hat die Tierknochen unter- 
sucht, die aus Mahlzeitresten stammen, und stellt Uberreste zahlreicher Wild- 
tiere fest : Reh, Elch, Wildschwein, Hase, Edelhirsch. Daneben gibt es aber 
auch Knochen von Hauspferd, Langhornrind und Hund. Sowohl Wild-,wie 
Haustierknochen hat-man der Lange nach gespalten,um das Mark zu gewinnen. 

Am anderen Ufer der Selenga 7? untersuchte SosNovskIJ ein Graberfeld. 
Es besteht aus zwolf niedrigen Kurganen, acht davon sind geéffnet worden. 
Unter dem typisch spatneolithischen Inveritar finden sich auch Tierknochen, 
vermutlich von Speisebeigaben. Es sind dies in drei Grabern Pferdeknochen, 


71 Vgl. OKLADNIKoV 1950 b.  Altere Arbeiten sind : Sosnovskiy 1933 ; OKLAD- 
NIKOV 1936, 1938, 1941.a, 1941 b, 1950 c, 1951 b. 

72 BRJUSOV 1951. 

73 OKLADNIKOV 1951 a. Dies ist eine Besprechung der Arbeit von MaRINGER 1950. 

74 OKLADNIKOV 1948, 1949 a, 1950 a, 1951 c. 

75 Vgl. die Zusammenstellung bei K1sELEV 1949, p. 9-14. MARINGER 1950, p. 207. 

76 Zum Folgenden vgl. SosNovsK1y 1933. Die Station liegt 8 km unterhalb der 
Stadt an der Miindung der Berezovka. Hier 6ffnet sich eine kleine Talebene, die einst 
unmittelbar dem Wald vorgelagert war. 

77 90 km von NizZne Berezovka, am Siidwestabhang des Dologajaberges. 
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darunter ein ganzer Schiadel, in zwei Grabern Hausrindknochen, in zwei 
Griibern Hausschafknochen, in zwei Grabern Reste vom Edelhirsch, in zwei 
Gribern vom Reh, in einem Grab vom Hasen und in einem Grab vom Canis sp. 

Im Sajantuisker Graberfeld, das den Typen nach der gleichen Zeit an- 
gehort und am rechten Ufer der Selenga liegt, finden sich in insgesamt fiinf 
Gribern zweimal Pferdeknochen, zweimal Rinderknochen, einmal Schafs- 
knochen, aber auch einmal Knochen vom Edelhirsch und einmal vom Reh. 
Hier liegen in demselben Grab Knochen von Wild- und Zuchttieren neben- 
einander. Auffallig ist iiberall die geringe Bedeutung des Schafs, dessen 
Hauptverbreitungsgebiet offenbar siidlicher liegt *. 

Nach sorgfaltiger Analyse und Vergleich des Inventars kommt Sosnov- 
SKI] zu dem Schlu8, daB hier die altesten Fundplatze des Baikalgebiets vor- 
liegen, in denen Haustierknochen bekannt sind. Sie gehéren einem zeitlichen 
Horizont an, der der Afanasjevo-Kultur des Minussinskgebietes entspricht. 
Andere Forscher haben ebenfalls Pferde- und Rinderknochen in Stationen 
‘gefunden, die gleichzeitig oder nur wenig spater sind ”. 

Wie weit damals die Viehzucht nach Norden vorgestoBen ist, beweisen 
die Funde von CHODUKINA und DEBEC, die in den-finstersten Waldgebieten 
zwischen Lena und Angara Pferde- und Rinderknochen in _,,neolithischem“ 
(parallel dem Spathneolithikum und der frithen Bronze des Siidgns). Verband 
treffen. Hier liegt die Erklarung wohl in der Tatsache, daB damals wahrend 
des Klimaoptimums die Steppen weiter nach Norden reichten als heute. 

Deshalb ist es auch nicht allzu erstaunlich, daB OKLADNIKOV ® in 
einer Station an der mittleren Lena, in dem beriihmten Malaja Munku, Zahne 
des Hausrinds feststellt. Er nimmt an, die Rinderzucht sei bereits damals, 
3000 Jahre bevor sie von den Jakuten neuerlich nach dem Norden gebracht . 
wird, in diese isolierten Steppeninseln vorgetragen worden. Natiirlich ist hier 
eine gewisse Zuriickhaltung am Platz. Zahne konnten schlieBlich auch als 
Amulett verschleppt werden ®. 

SOSNOvSkIJ hat nun selbst eine Interpretation dieser Funde gegeben. 
Er erklart, das Auftreten von Viehzucht im Raum um den Baikalsee hinge 
mit einer Kulturwelle zusammen, die aus dem Siiden kommend und von einer 
besonderen Warmeperiode begiinstigt, bis an den Baikal vorstieB. DaB in 
den gleichen Stationen auch die ersten Kupfergegenstande auftauchen, bildet 
eine interessante Bestatigung. SoSNOVSKIJ zeigt, wie gerade dort, wo man 
Haustierknochen findet, einwandfreier Import aus Siiden oder Siidwesten 8? 
festzustellen ist. Die Viehzucht hat damals die bisherige Wirtschaftsgrundlage, 


*® Diese Erfahrung wird durch die Analyse der Karasukkultur des Minussinsk- 
gebiets bestatigt. Hier geht siidlicher Import mit einer Bedeutungszunahme des Schafs 
Hand in Hand. Vgl. JErrMar 1950 a. 

79 RODGARBUNSKIJ : Pferdeknochen bei Mezovka bei Irkutsk ; GERASIMOV : Rinder- 
knochen bei Fofanovo und noch ein Rinderschadel an einer anderen nicht genau bezeich- 
neten Stelle ; Perri: Pferde- und Rinderknochen bei Koty. 

8° OKLADNIKOV 1949 b, p. 70 f. 

*! Vgl. die Besprechung von STEPANOV 1950, p. 135. 

* z. B, maritime Perlmutter oder Meerschnecken (Fofanovo). 
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namlich Jagd und Fischfang, nicht volistandig ersetzt. Dafiir spricht das 
Beibehalten der alten Wohnformen — konische Hiitten fiir den Sommer und 
viereckige Erdhauser fiir den Winter. So entsteht eine komplexe Wirtschaft, 
in der die Tierzucht nur eine zusiatzliche Nahrungsquelle bildet, gewissermaBen 
eine Fleischreserve. 

SOSNOVSKIJ denkt nicht daran, Rind, Pferd und Schaf kénnten primar 
im Baikalgebiet domestiziert worden sein. Er denkt auch nicht daran, ihre 
Zucht aus einer etwa vorher bestehenden Rentierzucht zu erklaren. Ihre 
Verkniipfung mit siidlichem Import, ihre Zugehorigkeit zu einem siidlichen 
Kulturstrom erscheint ihm viel zu einleuchtend. 

Das ist umso wichtiger, weil SosNovskIJ aus anderen Griinden — er 
folgt der damals herrschenden Lehre Marrs — erklart, die Rentierzucht sei 
auBerordentlich alt, vielleicht alter als jede andere Art der ViehZucht. Ver- 
mutlich unterlaBt er es deshalb, das gleichzeitige Auftreten von Rentier- 
knochen und vielleicht Schirrungsresten in Grabern Cisbaikaliens, die er in 
derselben Arbeit erwahnt ®°, mit jenem VorstoB siidlicher Viehzucht nach dem 
Norden in Verbindung zu bringen. Sieht man jedoch von dem System MARRS 
ab, so liegt es natiirlich sehr nahe, daB die damalige Domestikation des Ren- 
tiers im Baikalgebiet §* damit zusammenhangt, daB andere Haustiere:in un- 
mittelbarer Nahe bekannt gewesen sind, das ,,Zuchtprinzip“ also gewisser- 
maBen in der Luft lag. Die Rentierzucht ist méglicherweise eine Folge des 
NordvorstoBes der Viehzucht. Damit verringert sich die Wahrscheinlichkeit, 
daB es vor diesem NordvorstoB bereits Rentierzucht gegeben hat. 

Die jiingsten Grabungen OKLADNIKOvS in Transbaikalien haben neuer- 
lich gezeigt, wie wichtig die siidlichen Komponenten sind. Sie verraten, daB 
zuerst bemalte Keramik weit nach Norden vorgedrungen ist. Zweifellos geht 
sie von Zentren aus, die innerhalb Chinas oder in der siidlichen Mongolei 
liegen. Dann aber ist die Kultur der schwarzgrauen Keramik, die so wesentlich 
an der Geburt Chinas beteiligt ist, mit groBer Macht nach Norden vorgestoBen. 
DreifiiBe typisch chinesischer: Art sind an der Selenga gefunden worden *. 
DaB8 mit solchen Kulturbeziehungen Viehzucht verbunden sein kann, ist klar. 
So l4Bt sich die Fundlage folgendermaBen umreiBen : Viehzucht tritt im 
Baikalgebiet etwa um die Wende vom dritten auf das zweite Jahrtausend v. Chr. 
auf. Jene Stationen, die als erste Haustierknochen aufweisen, lassen in ihrem 
kulturellen Geprage starkste Einfliisse aus dem Siiden erkennen, so daB die 
Wahrscheinlichkeit besteht, daB auch die Viehzucht aus dem Siiden stammt. 


Betrachten wir nun unter den gleichen Gesichtspunkten das Minus- 
sinskbecken und die Gebiete um den Altai, also die zentrale Region. 
Hier hat aus den Vorarbeiten von Forschern aller Nationen (darunter TaLt- 
GREN, MERHART etc.) TEPLOUCHOV die erste Synthese geschaffen ®°. KIsELEv *” 


83 (ber die wir in diesem Artikel bereits berichtet haben. 
84 Vorausgesetzt, daB die Indizien richtig sind. 

85 OKLADNIKOV 1950 a, p. 86. 

86 TEPLOUCHOV 1927 und 1929. 

87 KISELEV 1949 und 1951 (2. Auflage). 
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hat sie auf den modernen Stand gebracht. Die chronologischen Grundlagen 
bilden die Kulturbeziehungen nach dem Siiden und Westen. 

Das archdologische Material zeigt hier, daB es bis um die Mitte des 
dritten Jahrtausends v. Chr. (in der sog. Pra-Afanasjevo-Zeit) keine Haustiere 
gibt. Nur Fischer und Jager lebten damals in Siidsibirien. 

In der darauffolgenden Afanasjevo-Kultur hat man hingegen Haustier- 
knochen festgestellt. Erstaunlicherweise stammen sie jedoch alle aus einem 
einzigen Graberfeld, ndmlich aus dem von Afanas’jevaja Gora. Auch hier 
enthalten von sechzehn Bestattungen nur sechs Reste von Haustieren, und 
zwar zwei Schafsknochen, eine Schaf- und Rinderknochen, eine Schaf- und 
Pferdeknochen, und je eine Rinder- und Pferdeknochen. Nur in einem zweiten 
Graberfeld, dem von Syda, fand man iiberhaupt noch eine ahnliche Spur, 
und zwar ein Knochenstiick des domestizierten Schafs (?), es lag aber nicht 
im Grab, sondern unter der Steinsetzung. In allen anderen Graberfeldern 
findet sich iiberhaupt kein Knochenmaterial, nur an ganz vereinzelten Stellen 
gibt es Knochenreste von Wildtieren. 

Erst in der folgenden Andronovo-Kultur treffen wir regelmaBig Haus- 
tierknochen als Grabbeigabe an. Sie stammen von Schaf, Rind und Pferd. 

Was bedeutet nun dieser Befund ? Bereits TEPLOUCHOV hat angenommen, 
daB die wenigen Funde von Haustierknochen aus Afanas’jevaja Gora durch- 
aus gentigen, um die Existenz von Viehzucht in dieser Phase zu beweisen. Es 
sei einfach nicht iiblich gewesen, Fleischstiicke, die Knochen enthielten, den 
Toten ins Grab mitzugeben. Da aber von Graberfeld zu Graberfeld auch 
anderweitig kleine Veranderungen bestehen, so sei es nicht erstaunlich, daB 
einmal eine Ausnahme vorkomme. KISELEv schlieBt sich dieser Meinung voll- 
kommen an. Damit haben sich die Fachleute fiir die Existenz einer Viehzucht 
in der Afanasjevo-Phase ausgesprochen. 

KISELEV weist nun weiter darauf hin, daB sich die Afanasjevo-Kultur 
in einer Reihe wichtiger Eigenschaften dem Siiden verbunden zeigt. Sie kennt 
Metallurgie, ja wahrscheinlich auch eigenen Bergbau und verfiigt iiber kera- 
mische Typen, die einen Zusammenhang mit Osteuropa aufweisen. Die GefaB- 
bemalung aber erinnert K1sELEV an die Buntkeramik von Tripolje ®, Anau I 
und II, Susa und Mussian (?). Neu und iiberraschend ist der Hinweis auf 
Beziehungen zu einer kiirzlich bekanntgewordenen Keramik aus dem Lop-nor- 
Gebiet und aus der Gegend von Urumchi ®?, 

In der vorhergehenden Phase hingegen gibt es offenbar weder die viel- 
faltigen stidlichen Beziehungen noch eine Viehzucht. In einem solchen Falle 
liegt es nahe, daB beide Erscheinungen miteinander verbunden auftreten, 


d.h. der gleichen Kulturwelle angehéren. Das bedeutet praktisch, daB die 
Viehzucht aus dem Siiden stammt. 


** Besonders sollen Zusammenhange mit den Mustern der Stadien B, und C 
bestehen. : ‘ 


8° KISELEV zitiert eine mir unzugdngliche, chinesisch geschriebene Arbeit von 
CHUAN-WEN-BI, erschienen in ‘Peking 1948. 


ee « 
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. Wenden wir uns nun dem Westen zu, den Steppenlandschaften, die heute 
in den Republiken Kasachstan und Karakalpakien zusammengefaBt 
sind. Hier hat man noch vor wenigen Jahren keine geschlossene Fundgruppe 
gekannt, die alter ist als die Andronovo-Kultur des mittleren und spiteren 
zweiten Jahrtausends v.Chr. Torstov ™ ist dann die Entdeckung einer 
Station mit reichlichen Knochenresten und interessanten Artefakten gelungen, 
die tiberraschendes Licht in die friihere Vergangenheit dieser Gebiete wirft 
— Dzanbas-kala IV. Formozov ® fiihrt die phantastischen SchluBfolgerungen 
Totstovs auf das richtige MaB zuriick und legt schlieBlich eine umfassende 
Darstellung vor. Torstov hat die ,,kelteminarische Kultur“ als allgemeinen 
Vorlaufer der Andronovo-Kultur angesehen. Formozoy gelingt es, mindestens 
drei nebeneinander bestehende Kulturen festzuhalten, die schlieBlich alle in 
die Andronovo-Kultur miinden. 

Die zuerst erkannte kelteminarische Kultur hat ihren Schwerpunkt 
unmittelbar siidlich des Aralsees. In Dzanbas-Kala IV ist ein groBer ellip- 
tischer HiittengrundriB festgestellt worden, reiches Knochenmaterial gibt 
einen genauen Uberblick iiber die Wirtschaft der Bewohner. Sie haben von 
der Jagd, vor allem aber vom Fischfang gelebt, denn der Amu-Darja hat sich 
einst hier am Héhenzug des Sultan-Uizdagh zu einem michtigen See gestaut. 
Auch an anderen Stellen kann man solche dauernden Fischersiedlungen kon- 
statieren. Daneben beobachtet man kurzfristig bewohnte Lagerplatze von 
Steppenjagern mit der gleichen Keramik, aber etwas anderen Jagdwaffen. 

Eines haben diese beiden Gruppen von Stationen gemeinsam : Nirgends 
trifft man auf Haustierknochen. Die Bewohner leben offenbar ausschlieBlich 
von Jagd und Fischfang. Bald hat man aber noch eine dritte Gruppe von 
Lagerplatzen entdeckt. Sie.liegen anders — an Stellen, die fiir Viehzucht 
geeignet sind. Tatsdchlich hat man auch in Saksaul’skaja neben Knochen des 
Wildpferds solche von Hausrind und Hausschaf gefunden, in Agispe Knochen 
vom Hausschaf. 

Eine andere Kultur l4Bt sich nérdlich des Aralsees im Gebiet zwischen 
Kaspisee und Kustanaja feststellen. Das Material ist teilweise seit 1937 
bekannt, aber erst ForMozov stellt in seinen letzten Arbeiten das Vorliegen 
einer eigenen Gruppe fest. Hier wiederholt sich das Spiel: Zunachst unter- 
scheidet man langbesiedelte FluB- und Seestationen von kurzfristigen Jager- 
stationen der Steppe. Der enorme Wildreichtum, den man dabei beobachten 
kann, erklart sich aus der. Tatsache, daB damals die Niederschlage erheblich 
starker gewesen sind als heute. Und wieder hebt sich von diesen Stationen 
eine dritte Gruppe ab, in der neben den Knochen von Jagdtieren auch 
solche von Haustieren vertreten sind. In Tersek-karagaj sind es Rind und 
Pferd, in der Station Zatobol’skaja bei Kustanaja Pferd, in Svetlyj} Dzar- 
kul’ Schaf und Rind. 

Eine dritte Kultur zeichnet sich im Gebiet um Semipalatinsk ab. Auch 
hier scheint ein Teil der Stationen sich nur fiir Fischer und Jager geeignet 


80 ToLosTov 1948 a, p. 65-74 ; 1948 b; vgl. auch Hanéar 1950 b, p. 56-60. 
91 FormMozov 1949, 1950, 19541 a, 1954 b. 
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zu haben, Ob daneben auch Viehziichterstationen vorhanden sind, kann ange- 
sichts der viel schlechteren Durchforschung dieser AuBenprovinz noch nicht 
festgestellt werden *. 

Was hat nun dieses Nebeneinander von Fischer-, Jager- und Viehziichter- 
stationen zu bedeuten ? Wie weit handelt es sich hier um ein Nacheinander, 
wie weit um das gleichzeitige Bestehen verschiedener Wirtschaftsformen ? 

Formozovs eingehende Analyse der Keramik und der Steinartefakte 
ergibt nun, daB die Fischer- und Jagerstationen pleichzeitigy die Stationen 
mit Haustierknochen aber jiinger sind. 

Diese jiingeren Stationen weisen — zum Unterschied von den dlteren — 
sehr starke Kultureinfliisse aus dem Siiden und vor allem aus dem Westen 
auf. Typisch dafiir ist das erstmalige Auftreten von Kupfer. 

Diese Einfliisse sind so zusammenhangend und so intensiv, daB man 
mit einer geschlossenen Kulturwelle rechnen muB, die etwa zu Beginn des 
zweiten Jahrtausends v. Chr. Kasachstan iiberrollt. Sie hat im weiteren Ver- 
lauf zur Bildung der Andronovo-Kultur gefiihrt, die dann die alten- Lokal- 
kulturen ablést. 

Da die Viehzucht in diesem Rahmen auftritt, so ist es wahrscheinlich, 
daB sie selbst mit dieser Welle ins Land gekommen ist, d. h. sie stammt aus 
Siiden und Westen und hat das Verbreitungsgebiet des Rentiers erst spat 
und sekundar erreicht. 


‘8. 


Dieser. Uberblick gibt uns nun die Méglichkeit zu einer allgemeinen 
Aussage tiber den ganzen Nordrand des Steppengiirtels und damit weiter zu 
einer Entscheidung, die sich vom archaologischen und ethnologischen Material 
fiir die Rentierzucht nicht erzwingen lie8 : Die Zucht von Rind, Pferd und 
Schaf entstand nicht in jener Zone, die unmittelbar siidlich an das Ver- 
breitungsgebiet des Rentiers anschlieBt. Uberall stieB sie vielmehr erst sekun- 
dar und komplex (d. h. mit mehreren Tieren gleichzeitig) bis in diesen Grenz- 
raum vor. 

- Daher kénnen diese Formen der Viehzucht nicht von einer Rentierzucht 
ausgelést oder angeregt worden sein %. Es ist hingegen méglich, daB sie auf 
die Rentierzucht in irgendeiner Form eingewirkt haben. 

Die historische Rolle des Rentiers ist also keineswegs so groB, wie viele 
— um an dieser Stelle nur die russischen Autoren hervorzuheben : MarR, 
MES¢ANINOYV, RAVDONIKAS und BocoLyuBsKIJ % — lange geneigt waren anzu- 


. * Die Ostasiatischen Sammlungen in Stockholm besitzen eine kleine Kollektion 
von Steingerat und Keramikfragmenten, die in diesem Raum gesammelt sind. Sie ist 
noch nicht bearbeitet. 

°° Es sei denn, man nimmt an, eine archdologisch nicht faSbare Form der Rentier- 
zucht habe in den angrenzenden Steppen eine-ebensowenig faBbare Pferdezucht zur 
Folge gehabt, die dann im Siiden greifbare Formén komplexer Viehzucht hervorrief. 
Und diese greifbaren Formen hatten dann wieder greifbare Ableger im Norden gehabt. 
Das aber ist bereits reine und willkiirliche Spekulation. 

*4 Vgl. auch RAVDONIKAS 1934 und 1947 ; Bocorjussx1y 1940. 
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nehmen. In diesem Punkt behalt die neue Arbeit von VasILEvié und 
LEVIN recht. Falsch ist jedoch vermutlich die strikte zeitliche Begrenzung 
auf das zweite Jahrtausend n. Chr. 
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1. I. Periode der Forschung (1871-1909): Morgan, Kroeber, Rivers 


Bereits in ,,Vélker und Kulturen“! befaBte ich mich mit einem Ver- 
wandtschaftssystem, dem sog. klassifikatorischen, das von den europdischen 
Verwandtschaftssystemen stark abweicht. Dort habe ich aber nur eine Form 
desselben vorgefiihrt, wahrend es sich in der weiteren Forschung heraus- 
gestellt hat, daB es deren eine ganze Anzahl gibt. Ein Zweig der ethno- 
logischen Soziologie hat sich mit der naheren Untersuchung derselben befaBt, 
deren Ergebnisse uns einen Einblick gewahren in die mannigfaltigen Weisen, 
in welchen die einzelnen Volker und Kulturen ihre nachsten Gesellungen, die 
der Bluts- und der Schwagerverwandtschaft, in Systemen geordnet haben. 
Die Geschichte dieser Forschung will ich in ihren Hauptziigen vorfiihren. 

4. Der erste, der eine Anzahl verschiedener Verwandtschaftssysteme 
sammelte und sie einer wissenschaftlichen Vergleichung unterzog, war 
L. H. Morean. ‘Er veréffentlichte die Ergebnisse derselben in seinem Werke 
»Systems of Consanguinity and Affinity of the Human Family“? Seine 
Untersuchungen erstreckten sich besonders auf den mutterrechtlichen Stamm 
der Irokesen und andere nordamerikanische Indianer-Stamme zumeist des 


1 Regensburg 1924. p. 136 ff. 
2 Smithsonian Contributions to Knowledge. Vol. XVII. Washington 1871. 
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Ostens, bei denen er selber Forschungen angestellt hatte. So einmiitig jetzt 
seine Entwicklungstheorie der menschlichen Gesellschaft verworfen wird, eben- 
so einmiitig wird noch immer das Verdienst anerkannt, welches er sich durch 
die Inaugurierung der Verwandtschaftsforschung erworben hat. Sein Gegner in 
der Theorie der Entwicklung der menschlichen Gesellschaft, J. F. Mc LENNAN, 
war es auch in der Stellungnahme zu der Bedeutung der Verwandtschafts- 
systeme, die er als bloBe Regelung der Anrede und BegriiBung hinstellte °. 

2. Das Studium dieser in ihrer reichlichen Kompliziertheit nicht sehr 
anziehenden Systeme ruhte nun iiber 20 Jahre, bis J. KOHLER mit seiner 
Abhandlung ,,Zur Urgeschichte der Ehe“* die Diskussion iiber dieselben 
wieder aufnahm. Als Anhanger der Morcanschen Theorie von Promiskuitat 
und Gruppenehe erklarte er das klassifikatorische Verwandtschaftssystem als 
Ausdruck bestimmter Eheformen. Ihm widersprach bald darauf E. DuRK- 
HEIM in einer eingehenden Besprechung der KonLerschen Abhandlung °, der 
diese Eheformen als Ausdriicke von Vater- bzw. Mutterrecht erklarte. 

3. Wiederum vergingen zehn Jahre, bis A. L. KRoEBER mit Seiner 
Abhandlung ,,Classificatory Systems of Relationship“ ® eine griindlichere Er- 
érterung in die Wege leitete. Er erganzt MorGAN insofern, als er Material 
von Indianerstammen aus Mittel- und Nordwest-Amerika und Kalifornien zu 
einem Vergleich mit den englischen Verwandtschaftsbezeichnungen heranzieht. 
Er zieht aus dieser Vergleichung den Schlu8, daB es zwischen klassifikato- 
rischen und nicht-klassifikatorischen (,,deskriptiven“) Systemen keinen wirk- 
lichen Unterschied gibt. Nach ihm spiegeln diese Systeme Psychologie, nicht 
Soziologie wieder und miissen linguistisch untersucht werden. 

4, Der Zeitraum, in welchem diesmal die Reaktion erfolgte, war bedeu- 
tend kiirzer ; denn bereits nach fiinf ‘Jahren veréffentlichte W. H. R. Rivers 
sein Biichlein ,,Kinship and Social Organization“ (London 1944. 94 pp.), nach- 
dem unterdessen Feldforscher besonders in Ozeanien, Australien und der 
Torres-StraBe viel neues Material auf den Markt gebracht hatten. Rivers 
lehnt die psychologische Basis der Verwandtschaftssysteme ab und betont 
ihre soziologischen Beziehungen, die sich in gewissen Rechten und Pflichten 
auBern, welche die einzelnen Verwandtschaftsbeziehungen mit sich fiihren, 
und die Heiratsméglichkeiten, die sie gewahren oder verunméglichen ; er 
zeigt das besonders mit Berufung auf die Kreuzvettern-Heirat. So sei es 
dann auch méglich, aus manchen jetzt bestehenden Verwandtschaftsbezeich- 
nungen Schliisse zu ziehen auf Formen der Ehe, die vor langer Zeit einmal 
bestanden haben. Alle seine Ausfiihrungen belegt er mit zahlreichen instruk- 
tiven Beispielen aus den verschiedenen Heiratssystemen und macht dadurch 
mit den letzteren praktisch bekannt. 

Das wichtigste Ergebnis der Forschungen von Rivers ist aber, daB er 
auBer dem klassifikatorischen System noch zwei andere Systeme aufstellt und 


- 8-J. F. McLennan, Studies in Ancient History. 18t Series 1876, p. 334. 
4‘ Zeitschrift fiir vergleichende Rechtswissenschaft (Stuttgart) Bd. 44. 
® Analyses III, La Famille (Année Sociologique I, 1889. pp. 306-319). 
®° The Journal of the Royal Anthropological Institute (London) 39. 1909. pp. 70-84. 
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jedes von ihnen mit einer besonderen Kultur in Verbindung bringt (pp. 70-88). 
Das klassifikatorische System ist nach ihm das Charakteristikum der Zwei- 
klassenkultur, und ein Kennzeichen desselben besteht darin, daB die Kinder 
der Schwester der Mutter und des Bruders des Vaters dieselbe Bezeichnung 
haben, wie die Kinder des Vaters und der Mutter. Ein zweites System, das 
man bisher als das deskriptive bezeichnete, ist das der neueren europiisch- 
amerikanischen Kultur und hangt eng mit der Individualfamilie zusammen, 
die aus Vater und Mutter und ihren Kindern besteht. Rivers gebraucht die 
Bezeichnung ,,Familie“ schlechthin und will dementsprechend das mit ihr 
zusammenhangende Verwandtschaftssystem — da er die bisherige Bezeich- 
nung ,,deskriptiv“ mit Recht beanstandet — als ,,Familiensystem“ bezeichnen ; 
da aber schon der Ausdruck ,,Familie“ nicht unzweideutig genug ist, kann 
auch der Ausdruck ,,Familiensystem“ nicht hingehen ; man wird auch hier, 
trotz der Schwerfalligkeit, ,,Individualfamilien-System“ sagen miissen. Das 
auch aus dem Grunde, weil RIveRs noch ein drittes System aufstellt, bei 
dessen Benennung er an einer ganz analogen ,,Schwerfalligkeit“ nicht vorbei- 
kommt. Er nimmt das wirklich deskriptive System noch einmal vor, d. h. 
ein System, in welchem nur wenige Grundbeziehungen der Verwandtschaft 
mit. einem besonderen Wortstamm bezeichnet und die iibrigen dann durch 
Zusammensetzungen dieser Grundformen gebildet werden, wie z.B. Vaters 
Bruders Sohn, Mutters Schwesters Tochter u.a. Es ist klar, daB diese und 
ahnliche langatmige Benennungen nicht wirkliche Namen sind, die gelaufig 
gebraucht, sondern nur fiir jeden besonderen Fall eigens gebildet werden, 
und daB dieses Verwandtschaftssystem nur fiir eine Anzahl Grundformen wirk- 
lich gelaufige, einfache Namen gebildet hat. Rivers glaubt, dieses deskrip- 
tive System bei Semiten und Niloten-zu finden, die in erster Linie Herden- 
viehziichter sind. Er sieht ganz richtig, daB deren Familienform die GroB- 
familie ist, die er zugleich als ,,patrilokale“ oder ,,extende“ Familie bestimmt, 
und die aus der Familie der Eltern und ihrer unverheirateten Kinder und 
den Familien ihrer verheirateten Sdhne besteht. Er will dieses System, da 
er den ,,schwerfalligen“ Ausdruck ,,Gro8familien-System“ vermeiden will, 
englisch mit ,,Kindred system“ bezeichnen, was sicher auch im Englischen 
nicht deutlich genug ist ; noch viel weniger treffend wiirde die deutsche Uber- 
setzung davon ,,Verwandtschaftssystem“ sein. 

Wenn die Zuweisungen von Verwandtschaftssystemen an bestimmte 
Kulturen, die Rivers hier macht, sich bestatigen, so hat er eine bedeutungs- 
volle Entdeckung gemacht : er hat das Verwandtschaftssystem der mutter- 
rechtlichen, pflanzenziichtenden Zweiklassenkultur und dasjenige der vater- 
rechtlichen Viehziichterkultur entdeckt. Was die letztere betrifft, so miiBten 
noch die Systeme der Hamiten und Hamitoiden, besonders aber die der inner- 
asiatischen Viehziichter erforscht werden. Hinsichtlich des ersteren waren die 
alteren mutterrechtlich-pflanzenziichtenden Vélker im (nérdlichen) Hinter- 
indien, in Vorderindien und Indonesien zu erforschen, deren Systeme wohl auf 
gleicher Stufe stehen, wie die bereits von Morcan erforschten der Irokesen 
und verwandter Stamme in Nordamerika. Bei den afrikanischen Hirten- 
voélkern weisen die hamitischen Galla kein klassifikatorisches System auf ; bei 
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den harnitoiden Masai sind deutliche Anzeichen der vaterrechtlichen GroB- 
familie vorhanden 7. Es fehlt bei Rrvers noch die Angabe der Form des Ver- 
wandtschaftssystems fiir die mannerrechtlich totemistische Kultur. Der rein- 
totemistische Stamm der Narrinyeri, der infolgedessen keine Heiratsklassen, 
sondern nur (lokalisierte) Totemclans mit Vaterfolge kennt, weist das klassi- 
fikatorische Verwandtschaftssystem auf ®. 


2. II. Periode der Forschung (1915-1941): Lowie, Kroeber, Radcliffe-Brown 


4. Aber noch einer anderen Kultur hat Rivers kein besonderes Ver- 
wandtschaftssystem zugewiesen ; das ist die vor allen drei Primarkulturen 
liegende Urkultur der Sammelstufe, die weder Heiratsklassen noch Totemclans 
kennt. Hier hat R. H. Lowte, der sich auch mit den RIvErs’schen Zuweisungen 
einverstanden erklart, hervorgehoben, da8 die urkulturlichen Stamme der 
Eskimo, der Plateau-Indianer und der 4lteren kalifornischen Stamme, die 
weder Totemismus noch Pflanzenzucht tiben, das klassifikatorische Verwandt- 
schaftssystem nicht kennen und verschiedene Bezeichnungen fiir Vater und 
Vateronkel, Mutter und Muttertante aufweisen °. Das bestatigt er auch in 
seiner neuesten Darstellung dieser ganzen Frage im vierten Abschnitt 
Kinship“ seines Werkes ,,Social Organization“ (New York 1948, p. 64f.). 
Dieses Kapitel bringt eine gute Ubersicht iiber das ganze Problem. Hier ist 
besonders der Abschnitt ,,Relationship terms“ wichtig (pp. 60-67), wo er mit 
P. KIRCHHOFF vier Gruppen aufstellt : A) wo die Onkel von vaterlicher wie 
von miitterlicher Seite vom Vater, und ebenso die Tanten von beiden Seiten 
von der Mutter unterschieden werden ; B) wo beide Onkel vom Vater und 
beide Tanten von der Mutter unterschieden, aber nicht vaterlicher Onkel 
vom miitterlichen,. vaterliche Tante von der miitterlichen ; C) wo ein einziges 
Wort zugleich Vater und beide Onkel und ebenso ein Wort Mutter und alle 
Tanten bezeichnet (Hawaiischer Typ) ; D) wo ein einziges Wort Vater und 
Vaters Bruder und ein einziges Wort die Mutter und die Schwester der 
Mutter bezeichnet. 

Die Typen C und D stellen das alte ,,klassifikatorische Verwandt- 
schaftssystem dar, die Typen A und B das ,,deskriptive“ ; die erstere Gruppe 
kommt fiir gewohnlich bei unilateralen Familien mit Clans vor, die letztere 
bei clanlosen Stémmen mit bilateraler Familie, und es ist auch der Typ der 
Volker der Urkultur. 

2. AufschluBreich sind nach dieser letzteren Hinsicht die Mitteilungen 
von A. R. RADCLIFFE-BRown iiber das Verwandtschaftssystem der Anda- 
manen-Pygmaen, wobei er sich auf Forschungsergebnisse seiner Vorganger 


7 J. G. Frazer, Totemism and Exogamy. London 1940. Vol. II, pp. 542, 416f. 

8 FRAZER, a.a.O., I, p. 486 f. 

* R. H. Lowe, Exogamy and the Classificatory System of Relationship (Proceed- 
ings of the National Academy of Sciences, Vol. 1. 1945. p. 347). Diese Mitteilung 
wird erganzt durch Fr. G. Speck, ,,Kinship Terms and the Family Band among the 
Northeastern Algonkian (American Anthropologist 20. 1918. p. 143 ff.), der von deren 
System sagt, es sei ,,partially, but not radically, classificatory“ (p. 144). 
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E. H. Man und M. V. Portman und seine eigenen Forschungen stiitzt 1°. Es 
mu8 geniigen, hier die Hauptlinien dieses Systems zu zeichnen. Es gibt zwar 
gemeinsame Ausdriicke fiir Vater und Onkel, fiir Mutter und Tante, wenn 
jiingere Personen sie anreden ; aber diese Ausdriicke bezeichnen keine Ver- 
wandtschaft, sondern sind Ausdriicke des Respekts von jiingeren gegen 
altere Personen, wie die englischen Worter ,,Sir“ und Lady“; durch die 
Prafigierung des Possessivpronomens der betreffenden Person erhalten diese 
Worter die Bedeutung von ,,Vater“ und ,,Mutter“. Ebenso werden Bezeich- 
nungen wie ,,der vor mir Geborene“ und ,der nach mir Geborene“ nicht 
nur fir altere bzw. jiingere Geschwister, sondern auch fiir alle dlteren 
bzw. jiingeren Personen gebraucht. In den nordandamanischen Sprachen 
sind bis jetzt keine eigenen Worter fiir Gro8vater, GroBmutter, Onkel, 
Tante, Cousin usw. entdeckt worden (p. 56); diese Verwandtschaftsgrade 
kénnen aber durch Zusammensetzungen wie ,,Mutters-Vater“ u. 4. ausge- 
driickt werden. In den siidandamanischen Sprachen gibt es aber auBer den 
Respektausdriicken der nordandamanischen, die durch ein Suffix noch gestei- 
gert werden kénnen, auch eigene Ausdriicke sowohl fiir die physiologische 
Vater- und Mutterschaft, als auch fiir die gleiche Kindschaft und Geschwister- 
schaft, die also nur in der Individualfamilie, nie in der Gruppenfamilie auf- 
kommen k6nnen (a.a.O., p. 67f.). Die Heirat ist fiir einen Mann verboten 
mit seiner Schwester oder Halbschwester, mit seiner Tante vaterlicher- oder 
miitterlicherseits, mit der Tochter seines Bruders oder seiner Schwester (p. 71). 

Gleiche Heiratsgesetze berichtet P. SCHEBESTA auch von den Semang- 
Pygmden. Er gibt hier folgende Verwandtschaftsnamen an: ta GroBvater, 
ia GroBmutter, ai Vater, bo Mutter, fan alterer Bruder, ber jiingerer Bruder. 
Auch hier liegt kein klassifikatorisches Verwandtschaftssystem vor ; denn die 
Namen fiir (alterer und jiingerer) Bruder des Vaters oder der Mutter enthalten 
zwar die Namen fiir Vater bzw. Mutter, fiigen aber das Suffix foz fiir den alte- 
ren, ba fiir den jiingeren Bruder bei. Ahnlich geht es bei der alteren Schwester 
des Vaters oder der Mutter ; nur die jiingere Schwester heiBt einfach ma ™. 

Dagegen zeigen die urkulturlichen Kurnai in Siidost-Australien, die 
weder Totemclans noch Heiratsklassen kennen, das klassifikatorische Ver- 
wandtschaftssystem, wahrend die Heiratsregeln leider nicht bekannt sind ¥. 

3. Eingehender und umfangreicher als Lowie konnte bald darauf 
A. L. KRoEBER sich iiber die kalifornischen Verwandtschaftssysteme auBern. 
In seiner Abhandlung bringt er, zugleich mit alterem, reiches, von ihm selbst 
gesammeltes Material an die Offentlichkeit in der Abhandlung ,,California 
Kinship Systems“ 18. Schon in der Verdffentlichung dieses Materials liegt die 
groBe Bedeutung dieses Beitrages ; denn hier treten eine ganze Reihe neu- 


10 A. R, RADCLIFFE-BRowN, The Andaman Islanders. 2. Aufl. Cambridge 1930. 


pp. 53-70. 
11 P, ScHEBEsTA, Among the Forest Dwarfs of Malaya. London s.a. p. 114. 
12 A. W. Howitt, Native Tribes of South East Australia. London, New York 
1904. p. 169. 
13 Univ. of California Publications in American Archaeology and Ethnology, 


vol, 12. 1917. No. 9. pp. 339-396. 
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artiger Formen auf, die bei der bisherigen Diskussion fast gar nicht in Betracht 
gezogen wurden, in Zukunft aber nicht vernachlassigt werden diirfen, so die 
reiché Entwicklung der reziproken Ausdriicke. Hier hebe ich nur hervor, daB 
keine von den hier behandelten Sprachen (Mohave, Luisefio, Yokuts, Washo, 
Pomo, Yuki, Yurok — es ist schade, daB Maidu und verwandte Stamme nicht 
vertreten sind) das klassifikatorische System aufweist, auBer Wintu, aber 
dort in nachtriglicher Schrumpfung, so da8 wir hier einen neuen wichtigen 
Beitrag zu den Systemen der vortotemistischen und vormutterrechtlichen 
Kulturen erhalten. 

Der weitere Wert dieses Beitrages liegt aber darin, daB KROEBER am 
SchluB auf seine Diskussion mit RIvERsS zuriickkommt. Er mildert seine 
Stellungnahme gegen die Soziologie als ursachlichen Faktor bei der Bildung 
dieser Systeme, gesteht auch ihr einen Anteil zu, verteidigt aber auch seine 
Ansicht eingehender und darum einleuchtender und iiberzeugender als frither, 
daB Linguistik, Psychologie und das Kulturganze eine unleugbar wichtige 
Rolle in der Bildung der Verwandtschaftssysteme spielen. Dieselbe Haltung 
nimmt er ein in einem anderen wichtigen Beitrag ,, Kinship in the Philippines“ **. 

4, Die bisherigen Diskussionen iiber die Verwandtschaftssysteme brachten 
wohl die Anregung, da8 in den folgenden Jahren im einzelnen mehr neues 
Material von den Systemen der verschiedenen Stamme gesammelt wurde ; 
hier sind besonders zu nennen die Untersuchungen von L. SPIER, ,,The 
Distribution of Kinship Systems. in North America“ (Univ. Washington 
Publ. in Anthropology, Vol. I. 1925. pp. 69-88), von A. R. RADCLIFFE-BROWN 
» Lhe Social Organization of Australian Tribes“ im ersten Jahrgang (1930/31) 
der von ihm gegriindeten Zeitschrift ,,Oceania“, und von FR. EGGAN 
,social Anthropology of North American Tribes“ (Chicago 1937). Aber es 
vergingen doch wieder mehr als 20 Jahre, ehe eine zusammenfassende Er- 
orterung gewagt wurde. Mit um so gréBerer Erwartung konnte man dann 
aufhorchen, als A. R. RADCLIFFE-BRowN, dazu in der Form einer ,,Presiden- 
tial Address“ des Royal Anthropological Institute in London, mit seinem 
Vortrag ,,The Study of the Kinship Systems“ 15 das Wort ergriff. Er war 
legitimiert dazu durch die Einzelbeitrage, die er selbst in diesem Studium 
geleistet, und die starken Anregungen, die er in seiner Lehrtatigkeit in Siid- 
afrika, Australien, Nordamerika und England in dieser Frage gegeben hatte. 
Dazu hatte er selber dieses Studium 1904 unter Rivers begonnen, als er dessen 
,»erster und damals einziger Schiiler in der Sozialanthropologie“ war, nachdem 
er drei Jahre vorher Psychologie unter ihm studiert hatte. Allerdings, so 
bekennt er, begann er dieses Studium gleich damals schon in einem tiefen 
Gegensatz der Methode zu seinem Lehrer. In dieser Gegensdtzlichkeit kniipft 
er dann auch an die letzte synthetische Diskussion’ an, die RrveRs und 
KROEBER miteinander gefiihrt hatten (oben p. 768 ff.), und woriiber er noch 
mit Rivers selber sprechen konnte : er fiihlt sich im Gegensatz zu RIVERS, 


“4 Anthropological Papers of the American Museum of Natural History, vol. XIX. 
Part III. New York 1919. pp. 73-84. 


18 Erschienen im Journal of the R. Anthr. Inst. (London) 71. 1944. pp. 1-18. 
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stimmt in einigen Punkten KROoEBER zu, widerspricht ihm aber doch auch 
in wichtigen Punkten. 

Wie er nun darangeht, diese Unterschiede herauszustellen, geriit er leider 
auf ein Geleise, das er ,,als eine sehr wichtige Frage der allgemeinen Methode 
der anthropologischen [hier gleich : ethnologischen] Studien“ bezeichnet ; ich 
sage ,,leider“, weil das hier ein Nebengeleise ist. Es ist die Verteidigung seiner 
Methode, die er, im Gegensatz zu der (kultur)historischen, mit MALINOWSKI 
als ,,funktionale“ zu bezeichnen standig sich weigert 1° und als ,,strukturelle“ 
bezeichnen méchte. Er hatte frither (1922) die historische Methode sehr gering 
bewertet, hatte aber spater (1935) anerkannt, daB beide gleichberechtigt seien 
und harmonisch zusammenarbeiten sollten 1’. Damals (1941) scheint wieder 
ein Riickfall eingetreten zu sein. Zwar sucht er sich zu retten, indem er 
behauptet, er bekampfe nicht die Geschichte, sondern die ,,conjectural 
history“, aber er kennt nur ,,conjectural historians“ (p. 1). Seine Opposition 
kann jedenfalls nicht die kulturhistorische Schule treffen, da diese nicht mit 
,conjectures* = Vermutungen arbeitet, sondern mit einer allseitig geschlos- 
senen Methode. So bedaure ich, daB er von der kurzen Zeit, die ihm damals 
zur Verfiigung stand, zu viel auf diese allgemein methodische Frage ver- 
wendet hat, iiber die er sich ein Jahr vorher an derselben Stelle bereits aus- 
gesprochen hatte. 

So bietet dieser Vortrag nicht, auch nicht in groBen Ziigen, das, was 
er gerade als erste Leistung seiner Methode in diesem Vortrag anfihrt (p. 16) : 
,eine systematische Klassifikation der Verwandtschaftssysteme“. Statt dessen 
miissen wir uns mit der Uberschau iiber die Eigenart und Verbreitung eines 
charakteristischen Zuges zweier klassifikatorischer Systeme nordamerika- 
nischer Indianer begniigen: der Choctaw, die den Sohn der Schwester des 
Vaters mit dem gleichen Namen bezeichnen wie ihren Vater und den Bruder 
des Vaters, dann der Omaha, die dem Sohn des Bruders der Mutter die gleiche 
Bezeichnung geben wie dem Onkel miitterlicherseits, und der Tochter des 
Bruders der Mutter die Bezeichnung Mutter. A. R. RADCLIFFE-BROWN ist 
in der Lage, die genaue, weite, aber geographisch unzusammenhangende Ver- 
breitung beider Systeme in Amerika, Afrika, Hinterindien, Melanesien und 
Neuguinea anzugeben ; er kritisiert die Versuche seiner Vorginger Morcan, 
KOHLER, RIVERS und KROEBER, diese Eigentimlichkeiten zu erklaren und 
erklart seinerseits diese Eigentiimlichkeiten als hervorgehend aus der Soli- 
daritat der Sippengenossen (siblings). Eine noch ausfihrlichere, sehr wert- 
volle Darstellung widmet er dem Ausdruck der aufeinanderfolgenden Genera- 
tionen, bei denen er vier Typen unterscheidet, die er beschreibt, und deren 
charakteristische Vertreter er anfihrt. 

So hat dieser Vortrag zwar nicht die erwartete kurze Synthese aller 
Systeme gebracht, aber an zwei wichtigen Punkten hat er in eingehender 


18 So noch im Jahr vorher in einer anderen Presidential Address. (Journ. R. 
Anthr. Inst. [London] 70. 1940. pp. 1-12; spater in: American Anthropologist.) 

17 W. Scumipt, Handbuch der Methode der kulturhistorischen Ethnologie. 
Miinster i. W. 1937. p. 71f.; id., Untersuchungen zur Methode der Ethnologie I. 
(Anthropos 35-36. 1940/41. p. 900.) 
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instruktiver Weise gezeigt, wie er sie auffaBt und erklart. Bei der hohen Kom- 
petenz RADCLIFFE-BRowns erhalt der Vortrag damit programmatische Bedeu- 
tung, und keine kiinftige Forschung wird daran vorbeigehen kénnen. Es ist 
nur schade, daB seine haufige Polemik gegen die ,,conjectural history“ und 
die Unterlassung der Erwahnung der disziplinierten Historie den Eindruck 
aufkommen lassen, als erkenne er die Notwendigkeit einer Anteilnahme der 
letzteren an der Erforschung der Verwandtschaftssysteme nicht an. Dab 
diese Haltung einer kritischen Priifung nicht standhalten wiirde, hat LowIE 
fiir Nordamerika und GRAEBNER fiir Australien unwiderleglich gezeigt, und 
dasselbe gilt fiir alle anderen Gebiete: die rein soziologische Erklarung der 
Verwandtschaftssysteme reicht allein nicht aus, die historische mu8 ihr an 
die Seite treten. 


3. Versuch einer Synthese (1949): C. Lévi-Strauss 


Die hier noch vermiBte Synthese der Verwandtschaftssysteme bringt 
acht Jahre spater CL. LEvi-STRAUSS in einem umfassenden Werk ,,Les Struc- 
tures élémentaires de la parenté“ (Paris 1949), das wir schon friiher in seiner 
Theorie iiber die Entstehung der Exogamie vorgefiihrt haben (oben p. 659 ff.). 
Es will aber ausgesprochenermaBen ,,eine Einleitung zu einer allgemeinen 
Theorie der Verwandtschaftssysteme“ sein (p. X), jetzt zundchst der ,,ele- 
mentaren“, denen spdter ein anderes Werk itiber die ,,.komplexen“ folgen soll. 
So miissen wir noch einmal zu dem Buch zuriickkehren, und wir kénnen es 
um so eher tun, als es, eben in seiner Synthese, einen Hohepunkt und einen 
gewissen Abschlu8 der Forschungen tiber die Verwandtschaftssysteme bildet. 

Wie bei der Behandlung der Exogamie, so betont er auch hier, daB er 
nicht historisch vorgehe ; das gilt aber nur auf weite Strecken, denn fiir kurze 
Zeitraume muB er ja auf Schritt und Tritt Wandlungen von Systemen. fest- 
stellen, und diese Wandlungen sind doch historische Vorgange. Unhistorisch 
ist es, daB er sofort in medias res eingeht, indem er mit dem Zweiklassen- 
system beginnt, das nicht zu den dltesten Verwandtschaftssystemen gehért 
(pp. 87-108) ; er betont dessen variablen Charakter und seinen auch jetzt 
noch immer vorkommenden verschiedenartigen Ursprung. Er geht dann auf 
die bei so vielen Vélkern privilegierte Ehe der Kreuzvettern (cross cousins, 
cousins croisés) ein, untersucht deren Zusammenhang mit dem Zweiklassen- 
system und findet, daB die erstere zwar dem letzteren entspricht, aber nicht 
notwendig das letztere zur Voraussetzung hat, wie auch ihre Verbreitungs- 
flachen nicht identisch sind. Er betrachtet die Ehe von Kreuzvettern als den 
klassischen Fall des Tausches in der Ehe (pp. 126-188). Die ganzen Aus- 
fihrungen sind mit einer Menge von Beispielen durchsetzt, bleiben immer 
klar, wie allseitig auch alle Einwiirfe beantwortet, und alle positiven Erkla- 
rungsmoglichkeiten beriicksichtigt werden. 

Bis hieher geht die allgemeine, prinzipielle Darlegung des ersten Teiles 
des Buches, der den »Echange restreint“, d.h. den Tausch zwischen zwei 
Partnern behandelt. Dieser allgemeinen Darlegung folgt die Darlegung an 
konkreten Beispielen der Australier, die hier in aller Ausfiihrlichkeit mit den 
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Theorien ihrer Erklarung vorgefiihrt werden (pp. 189-213). Viel ausfiihrlicher 
aber wird ein Systeme Murngin behandelt, das in keines der australischen 
Systeme paBt, und das fiihrt ihn zur Aufstellung von ,,harmonischen“ und 
»disharmonischen“ Systemen (pp. 215-290). Sie bilden den Ubergang zum 
zweiten Teil des Buches. 

Dieser behandelt den ,,Echange généralisé‘’, einen ,,Echange plus com- 
pliqué“. Diese Formen wurden von T. C. Hopson in zwei Arbeiten ent- 
deckt : ,, The Primitive Culture of India“ 38 und ,,Notes on the Marriage of 
Cousins in India“ 1*. Zum Unterschied von dem Zweiklassensystem mit der 
Ehe zwischen bilateralen Kreuzvettern fand er Formen von drei (oder einer 
Vielzahl von drei) Klassen mit der Ehe zwischen dem Sohn einer Schwester 
und der Tochter eines Bruders. Lévi-Strauss befreite diese wichtige Ent- 
deckung von einigen Defekten, die ihr noch anhafteten (p. 291 f.). Dieser 
prinzipielle Teil ist hier sehr kurz, langer die praktische Vorfiihrung und Dis- 
kussion der betreffenden Systeme, zuerst von Stammen aus dem ndrdlichen 
Hinterindien (Katchin u. a.), dann vom nordéstlichen Asien (Gilyaken, Golden) 
(pp. 311-380). In seiner eingehenden Kritik der Theorie von GRANET gelangt 
Lévi-Strauss dazu, auch im alten China sowohl den ,,Echange restreint“ mit 
der Ehe von bilateralen Vettern, als auch den ,,Echange généralisé“ mit der Ehe 
mit der Tochter der Schwester des Vaters anzunehmen, und die letzteren beson- 
ders in den siidlichen und siidwestlichen Provinzen und in Tibet (pp.361-485). 

Bei der Behandlung von Tibet (pp. 458-485) setzt er die bahnbrechenden 
Untersuchungen von P. K. BENEpicT ,,Tibetan and Chinese Kinship Terms“ 7° 
fort, der Lévi-Strauss’ Feststellungen tiber China bestatigt und bestarkt, 
und dieser letztere erhalt dadurch die Moglichkeit, das Vorhandensein eines 
Echange restreint mit Uberbleibseln eines Echange généralisé auch bei den 
Tungusen-Stammen und unter ihnen selbst bei den stark sinisierten Mandschu 
za finden. Wir werden spater darauf zuriickkommen, da er dabei immer 
wieder auf Méglichkeiten von ,,interprétations diffusionnistes“ stoBt, die er 
dann halb verwirft, halb und zégernd annimmt, weil er selber spezifisch 
historische Fragen, naémlich solche der Chronologie, des Friiher oder Spater 
einer Form, zu diskutieren sich genétigt sieht. Dieser Zustand seelischer 
Spannung verdichtet sich zuletzt schon p. 481, dann starker noch p. 485 zu 
einer Frage, zu deren Beantwortung er dann in einer Untersuchung der Ver- 
wandtschaftssysteme von Indien ausholt (pp. 486-567). 

Bereits BENEDIcT hatte, auf Mitteilungen des italienischen Reisenden 
DESIDERI aus dem 18. Jahrhundert fuBend, in Tibet zwei Verwandtschafts- 
systeme festgestellt, das des Knochens, das von einem gemeinsamen Stamm- 
vater ausgeht, und eines des Fleisches, das von der Mutter ausgeht, das nur 
fiir den ersten Grad ein Heiratshindernis bildet. BrNnrpict stellte beide auch 
fiir die Lolo und die Lepcha fest, ,,die glauben, da8 die Samenfliissigkeit des 
Vaters die Knochen und das Gehirn, die Vaginalausscheidungen der Mutter 


18 Royal Asiatic Society. London 1922. 
19 Man in India 5. 1925.. 
20 Harvard Journal of Asiatic Studies 6. 1942. 
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das Blut und das Fleisch hervorbringen“ (BENEDICT, p. 328). Diese Ent- 
deckung begeistert Lévi-Strauss zu einem Ausruf, den man durchaus billigen 
kann : , Wenn man betrachtet, daB die Theorie der Knochen und des Fleisches 
sich wiederfindet von Indien bis nach Sibirien (Kazak-Tiirken, Mongolen), 
daB es sich auch in Form von Spuren bei den Mongolen und russischen Turken 
findet, daB es allgemein ist in China, und endlich, daB es in Indien der Zeit 
des Mahabharata erscheint: so wird man zustimmen, daB wir dem alten 
italienischen Reisenden die Aufklarung eines absolut fundamentalen Begriffes 
verdanken, und der als Schliissel dienen kann fiir jeden Versuch der Rekon- 
struktion von Verwandtschaftssystemen in einem geographischen Gebiet von 
betrachtlichen Dimensionen“ (LEvi-STRAUSS p. 462 f.) 7. 

Zur Behandlung dieses ,,fundamentalen“ Begriffes geht LEvI-STRAUSS 
nun im folgenden Kapitel (XXIV) iiber, dem er die Uberschrift ,,Der Knochen 
und das Fleisch“ gibt ; er nennt diesen Begriff hier das ,,Leitmotiv” in den 
Systemen des oben bezeichneten, weltweiten Gebietes und findet die (chrono- 
logisch) alteste Erwahnung in dem klassischen altindischen Epos des Maha- 
bharata. Lévi-Strauss setzt sich hier vorziiglich mit G. J. HELp ,,The 
Mahabharata. An Ethnological Study“ (Amsterdam 1935) auseinander, der 
diese Systeme ebenfalls ausfiihrlich behandelt hat. In eingehender Rede und 
Gegenrede gelangt Lévi-Strauss iiber die Entwicklung der sozialen Struktur 
Indiens, der Kasten, Clans und Gotras, zu dem AbschluB (p. 524 f.) : 

»Ein System von Clans, bald vaterrechtlich, bald mutterrechtlich, aber 
in jedem Fall regiert durch den ,Echange généralisé’, hatte sowohl die hierar- 
chische Integration einer Gruppe von Eroberern, als auch die fortschreitende 
Differenzierung der Statuten in einer homogenen Gesellschaft erleichtert.“ 
Diese Annahme allein wiirde die weitgehende Kompliziertheit der Systeme 
von Nordindien und Bengalen erklaren. In Siid-Indien aber findet er die drei 
Arten der Kreuzvettern-Ehe Seite an Seite bestehen : den Echange restreint 
mit der Heirat unter Cousins bilatéraux, den Echange généralisé mit der 
Vorzugs-Heirat zwischen Sohn der Schwester und Tochter des Bruders (mit 
der Tochter des Bruders der Mutter), daneben aber auch die Heirat mit der 
Kreuzcousine vaterlicherseits (mit der Tochter der Schwester des Vaters) 
(p. 525 ff.). Er zeigt nun, daB die beiden letzteren Formen nicht entstanden 
sind aus einer Aufteilung der bilateralen Kreuzvettern-Ehe in eine mannliche 
und eine weibliche, als das System mit Echange restreint in Beriihrung kam 
mit Echange généralisé, Dafiir spricht auch, daB die vaterrechtliche und die 
mutterrechtliche Form in Indien nicht gleichmaBig verbreitet sind, sondern 
da8 die mutterrechtliche Form besonders in Siid-Indien bedeutend starker 
verbreitet ist. Damit wird auch entschieden, daB die Kreuzvettern-Ehe in 
Indien nicht aus einem Zweiklassensystem entstanden ist ; denn, wie Lév1- 


*1 Die Anschauung, daB die Knochen des Kindes aus dem Samen des Vaters, 
sein Fleisch und Blut aus dem Menstrualblut der Mutter stamme, findet sich auch bei 
dem totemistischen Stamm der Iatmiil, in Neuguinea, nérdlich vom Sepik (G. BATESON, 


Naven etc. Cambridge 1936. p. 42) ; auch andere Stamme von Neuguinea weisen Spuren 
davon auf. 
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STRAUSS hervorhebt, schon NIGGEMEYER # und Kopprrs 2 hatten dargetan, 
daB es in Indien kein wirkliches Zweiklassensystem gibt, was Lévi-STRAUSS 
dann noch weiter ausfiihrt. 

Zum SchluB stellt er auch die Beziehung des Mutteronkels zu seinem 
Neffen richtig, die ebenfalls als Gegenbeweis angefiihrt wurde, und die ,,einen 
Teil der Soziologen derart fasziniert hatte, daB sie sich darauf stiirzten wie 
der Stier auf den Mantel des Matadors“ (p. 536). Wahrend nun alle Sozio- 
logen an der rationellen Erklarung dieses Uberwiegens der mutterrechtlichen 
Kreuzvettern-Ehe verzweifeln, findet LEvi-Strauss die Lésung darin, daB er 
in ihr die einleuchtendste und fruchtbarste der einfachen Formen der Rezi- 
prozitat (des Austausches) sieht, wahrend die vaterrechtliche Kreuzvettern-Ehe 
die elementarste und armste Lésung darbietet ; allerdings bildet die erstere 
ein Abenteuer und ein Risiko, wahrend die letztere gréBere Sicherheit hin- 
sichtlich der Verhinderung des Inzestes darbietet (p. 561). 

Damit hat LEvi-STRAuss, nachdem-er zuerst das Zweiklassensystem 
nach allen Seiten hin durchforscht und aufgeklart, auch das Problem der 
Kreuzvettern-Ehe, deren Unabhangigkeit vom Zweiklassensystem er dargetan, 
in seinen mannigfachen Formen bis in die auBersten Verzweigungen verfolgt 
und Lésungen der zahlreich sich darbietenden Probleme dargeboten. Wir 
brauchen ihm in seinem Ausblick auf die komplexen Strukturen im letzten 
(XXVIII.) Kapitel nicht mehr zu folgen, weil er ja dariiber noch ein 
eigenes Werk verdoffentlichen will. 

Was wir bisher iiber das Werk von LEviI-STRAUSS geschrieben, war noch 
nicht eine Kritik, sondern zunachst eine Darlegung seines tiberreichen Inhaltes 
— soweit das in kurzer Zusammenfassung méglich war —, in dem er alle 
anderen Werke, die iiber die Verwandtschaftssysteme handeln, weit iiberragt, 
so daB man hier einen systematischen Uberblick gewinnt wie nirgendwo 
anders. Ich wollte ferner zeigen, mit welcher Furchtlosigkeit und Rastlosig- 
keit er sich auch an die verwickeltsten Probleme heranwagt und keinen Ein- 
wanden mit Schweigen oder mit Ausfliichten ausweicht. Man hat bei ihm 
auch den Vorteil, in lebendiger Weise in die reiche, weitverstreute Literatur, 
in die aufgestellten Theorien und ihre Begriindungen eingefiihrt zu werden. 
DaB in dem weitlaufigen Buch alle Lésungen zuriickgefiihrt werden auf die 
Grundidee des Tausches, bietet eine Art Ariadne-Faden dar, damit man in 
der oft labyrinthartigen Mannigfaltigkeit der Tatsachen, der Probleme und 
der Einzellésungen sich leichter zurechtfindet. 


4. Kritik des Versuches : Vernachladssigung der alteren bilateralen Familie 
a) Vernachlassigung des Doppel-Tausches in der Ehe 


Es liegt darin aber auch — und damit beginne ich, einige kritische 
Bemerkungen anzufiigen — eine Gefahr der Einseitigkeit fur den Forscher, 


22 NIGGEMEYER, Totemismus in Vorderindien. (Anthropos 28. 1933. pp. 407-461, 
579-619.) 

23 Koppers, India and the Dual Organization. (Acta Tropica 1. 1944. pp. 74-94, 
97-119.) 
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daB er gewisse Tatsachen tibersieht, andere mehr oder weniger gewaltsam 
in eine Losung hineinpreBt. Er erkennt an zwei Stellen (p. 234 und 521) 
das Bestehen wirklicher bilateraler Ehen an, wo Mann und Frau in gleicher 
Geltung stehen, und er scheint ihnen auch das hohere ethnologische Alter 
vor den Zweiklassensystemen zuzugestehen, was das einzig Richtige ist. 
Von dieser Form der Ehe héren wir jedoch in seinem umfangreichen Buche 
weiter nichts. 

Es liegt hier aber die wichtige Tatsache vor, da8 die Frau nicht allein 
das (wertvollste) Tauschobjekt bildet und sonst nichts (was er das ganze Buch 
hindurch so oft hervorhebt), sondern daB sie, wie ich schon ausgefiihrt habe 
(oben p. 660), auch Tauschsubjekt ist, wie ebenso der Mann hier nicht bloB 
Tauschsubjekt, sondern auch Tauschobjekt sein kann. So erkennt Lévt- 
STRAUSS zwar die biologische Tatsache der gleichgroBen Zahl der Geburten 
von Knaben und Madchen in ungestérten Verhaltnissen an (p. 46), und die 
Verhaltnisse sind ungestért in den Urkulturen, wie ich spater (unten p. 778) 
zeigen werde. Er zieht daraus auch die Konsequenz, da8 jedes mannliche 
Individuum also die Méglichkeit hatte, die sich einer sehr groBen Wahrschein- 
lichkeit naiherte, sich eine Frau zu verschaffen ; es ware nicht eine Tauto- 
logie, sondern eine nicht unwichtige wissenschaftliche Vollstandigkeit gewesen, 
wenn er hinzugefiigt hatte, daB auch jede Frau die sehr groBe Wahrschein- 
lichkeit hatte, einen Mann zu finden. Aber eben wegen jener biologischen 
Tatsache war fiir jeden Mann nur eine Frau, fiir jede Frau nur ein Mann 
vorhanden, mit anderen Worten : die Monogamie war damals die einzig még- 
liche Eheform, und die ethnologischen Tatsachen der gerade bei den altesten 
Stammen noch heute bestehenden Monogamie, die auch LEvI-STRAUSS. zu- 
gibt, bezeugen das heute noch. 


b) Verkennung der primitiven Monogamie 


Weil aber diese Monogamie auf der oben angefiihrten biologischen Tat- 
sache beruht, die von Menschen wohl gestért, aber nicht gedndert werden 
kann, ist und bleibt die Monogamie fiir immer die einzig natiirliche Eheform. 
Das war sie in der Urkultur auch deshalb, weil damals Mann und Frau 
gleicherweise volle Personen waren, die in ihrer seelischen Eigenart wie in 
ihrer wirtschaftlichen Tatigkeit sich erganzten und damit zwar keine Gleich- 
artigkeit der beiden, aber wohl eine Gleichwertigkeit herstellten., Hier offen- 
bart nun LEvi-Strauss ganz merkwiirdige Anschauungen, die bei einem Mann 
seines Scharfsinnes und seiner Exaktheit in Erstaunen setzen miissen. 

Obwohl er kurz vorher das biologische und damit notwendigerweise das 
natiirliche Gesetz der gleichen Zahl mannlicher und weiblicher Geburten an- 
erkannt hat, lesen wir noch auf derselben Seite den Satz: ,,L’observation 
sociale et biologique concourent pour suggérer que ces tendances (vers une 
multiplication des sponses) sont naturelles et universelles chez homme“, und 
in Konsequenz dieser Anschauungen schrieb er schon vorher den unglaub- 
lichen Satz nieder, daB er die Monogamie der dlteren Volker »plutdt que 
monogamie, une forme de polygamie abortive“ nennen méchte. Die Natur 
hatte also mit einer Fehlgeburt angefangen, nein nicht bloB angefangen, 
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sondern viele Jahrzehntausende — denn so lange dauerte die Urkultur — 
nur Fehlgeburten produziert, und aus diesem unabsehbar trostlosen Zustande 
hatten dann gleichfalls _,,natiirliche“ Neigungen auf ,,natiirliche“ Weise die 
Polygamie hervorgebracht. 

Und auf welchem ,natiirlichen“ Wege hatten sich die so_,,natiirlich“ 
geneigten Menschen die Mehrzahl der Gattinnen verschafft ? Durch Raub- 
und Mordziige der Machtigen, die aus der Geschichte zur Geniige bekannt 
sind, und die noch die andere wahrlich nicht natiirliche Tatsache zur Folge 
hatten, daB eine groBe Anzahl Manner lange Zeit oder fiir immer ohne Frauen 
blieben. Und so klagt er dann auch das Milieu und die Kultur an, daB sie 
allein schuldig seien an der Zuriickdrangung dieser so _,,natiirlichen“ Ten- 
denzen : ,,... des limitations nées du milieu et de la culture sont seules res- 
ponsables de leur refoulement“ (p. 47). Hier ist LEvi-STRAUSS in einem merk- 
wurdigen historischen Irrtum befangen, wenn er meint, daB die Kultur die 
Polygamie unterdriickt habe. Im Gegenteil, die meisten Vélker der Mittel- 
kultur und noch mehr die der Hochkultur sind von der urspriinglichen Mono- 
gamie, die er ja selbst anerkennt, zur Polygamie iibergegangen. Auch die 
Juden haben sie unter dem EinfluB solcher benachbarter Volker iibernommen, 
und der Islam mit der Gestattung von vier legalen Frauen und einer beliebigen 
Zahl von Konkubinen hat sie sogar religids sanktioniert. Ein Blick in WESTER- 
MARCKS ,,History of Human Marriage“, Chapter XXVIII: ,,.Monogamy and 
Polygyny“ #4 hatte ihm das alles zeigen kénnen, und ein Abschnitt darin 
(p. 104 ff.) scheint eigens fiir ihn geschrieben zu sein; er lautet: ,,Warum 
Fortschritt in Zivilisation bis zu einem gewissen Punkt sich als giinstig fiir 
Vielweiberei erwiesen hat. “ Wenn WESTERMARCK dann fortfahrt ,,wahrend 
sie in ihrer héchsten Form zur Monogamie fiihrt“, so ist das richtig, aber 
nicht in dem Sinn, in dem er es meint: Kein Volk der Hochkultur ist aus 
sich, aus alleiniger innerer Entwicklung, von der Polygamie zur Monogamie 
gelangt, sondern es waren einzig die historischen Einfliisse des Christentums, 
die das, auch nur unter hartnackigem Widerstand jener Hochkulturen, zu- 
stande gebracht haben *°. 

Wenn aber Lévi-STRAUSS von natiirlichen ,,Neigungen“ zur Polygamie 
spricht, so sind nicht minder universell die ,,Neigungen", sich auch die son- 
stigen Giiter der anderen anzueignen, diese anderen fiir sich arbeiten 
zu lassen und die Friichte ihrer Arbeit fiir sich in Anspruch zu nehmen, 
— was fiir die Aneignung der Frauen als _,,natiirlich“ hingestellt wird, 
muB mit gleichem Recht auch fiir andere Aneignungen als nattrlich 
erklart werden. Es ist der bekannte Kommunismus des Nehmens. Ist LEvi- 
STRAUSS wirklich auch dazu bereit ? 

Dann gerat er in merkwiirdige Nachbarschaft zu dem Nationalsozialisten 
W. KeITer, der Einehe, Fehlen von Sklaverei und Kannibalismus, Unfahig- 
keit sich zu verstellen, Friedfertigkeit, Eingottglaube als niedere Kulturstufen 


245, Aufl. London 1921. Vol. III. 
25 Vel. dariiber meinen Artikel ,,Familie“ im ,,Handwérterbuch der Staatswissen- 


schaften“. 4. Aufl., hrsg. von L. Ester, AD. WEBER, FR. WIENER. Jena 1925, p. 932 f. 
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bezeichnete 26, Wenn Lévi-Strauss sagt (p. 47): ,, Nach P. ScHMIDT und seinen 
Schiilern miiB8te man darin [in der Monogamie der Altesten Volker] das Zeichen 
einer groBeren Reinheit des Menschen in den archaischen Phasen seiner Ex1- 
stenz sehen“, so werden meine wirklichen Schiiler sich hier schon selbst zu ver- 
teidigen wissen ; ich fiir meine Person wiiBte nicht, wo ich von einer ,,gréBeren 
Reinheit“ der dltesten Vélker gesprochen hatte; ich habe nur zahlreiche 
Tatsachen angefiihrt, die zu diesem Urteil fiihren kénnten, besonders wenn 
man sie mit den tiefen Stérungen, Verwirrungen und Schadigungen ver- 
gleicht, welche die Polygamie spater auf dem wirtschattlichen, dem sozialen 
und dem sittlichen Gebiet angerichtet hat. 

In seinem Werk haben diese merkwiirdigen Ansichten LEvI-STRAUSS’ 
weiter keinen Schaden angerichtet, da er dort nicht mehr darauf zuriick- 
gekommen ist ; schade ware es, wenn er das in dem in Aussicht gestellten 
Werke tun wiirde. Da aber in dem vorliegenden Werk die alte bilaterale 
Form gar nicht weiter behandelt wurde, bleibt ein groBer Mangel des vor- 
liegenden Werkes. So wird auch gar nicht die wichtige Frage aufgeworfen 
und beantwortet, wie und warum aus diesem Alteren Zustand die unilateralen 
— patri- oder matrilokalen — Formen der Ehe, sowie das Zweiklassensystem 
und die Kreuzvettern-Ehe hervorgegangen sind; denn sie sind doch nicht 
Produkte einer ,,Urzeugung“, und entstanden nicht im luftleeren Raume, 
sondern sind aus dem Mutterboden der bilateralen Ehe hervorgegangen. Ware 
diese Frage angegangen worden, so hatten die Forschungen in mancher Hin- 
sicht eine andere Richtung nehmen miissen. 


c) Vernachlassigung der Ganzheitsbetrachtung 


DaB LEvi-STRAUss mit den ,,Diffusionisten“ nicht allzu enge Freund- 
schaft geschlossen hat, tritt immer wieder hervor. Es ist ihm eine Genug- 
tuung, wenn er zeigen kann, da8 eine ihrer Aufstellungen unzureichend oder 
unzulassig oder ,,trop simpliste“ ist, und er dann zeigen kann, daB seine 
funktionalistischen Lésungen ihnen weit iiberlegen sind. Ab und zu sieht er 
sich aber doch genétigt, eine Aufgabe, der er selber sich nicht gewachsen 
fiihlt, der historischen Forschung zuzuweisen. Es ist nichts dagegen zu sagen, 
da8 er aus der Soziologie selber so viele soziale Erklarungen herausholt, als 
nur moglich ist ; aber er sollte sich haufiger, als er es tut, sagen, daB dieselben 
nicht immer endgiiltig, und vor allem daB sie nicht immer umfassend und 
total sind. Das gilt besonders von der Frage nach dem Umfang der Ver- 
breitung der einzelnen Systeme. So bringt er iiberhaupt keine Lésung der 
Frage, weshalb es denn eigentlich in (Vorder-) Indien kein wirkliches Zwei- 
klassensystem gibt, und weshalb es in Afrika so selten ist. 

Unzureichend ist auch seine Beantwortung der Frage, warum die Dual- 
Organisationen haufiger mutterrechtlich sind als vaterrechtlich (p. 151), wo 
er auch selbst einsieht, daB das Problem nur sehr schwierig gelést werden 
kénnte, ohne ,,diffusionistische Hypothesen anzurufen“. Das hangt zum Teil 


*6 Vel. W. Scumipt, Rassen und Vélker in Vorgeschichte und Geschichte des 
Abendlandes, Luzern 1946. Bd. I, p. 256. 
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damit zusammen, da er iiberhaupt keine Erkliarung des Mutterrechts ver- 
sucht und in der Erklarung eines Teilelementes desselben die irrige, den Tat- 
sachen nicht entsprechende Behauptung aufstellt, Falle, wo Mutterrecht mit 
dauernder Matrilokalitat verbunden seien, gebe es nur wenige ; er zahlt mit 
Lowle nur zwei auf, die Menangkabau-Malayen und die Khasi. Es ist er- 
staunlich, da8 Lévi-Strauss hier eine so armliche Bibliographie bietet, ob- 
wohl ich schon 1935 in meinem Artikel ,,The Position of Women with Regard 
to Property in Primitive Society“ allein fiir Siidostasien, Indonesien und 
nérdliches Melanesien eine Liste mit mehr als zehnmal so viel Stammen 
angegeben habe 2’. 

Das ist das Gebiet, wo das urspriingliche Mutterrecht in seiner vollen 
Eigenart sich durchzusetzen vermochte. Ihm geht voraus oder parallel eine 
Zahl von 6-8 Stammen mit einer noch alteren Form des Mutterrechts, der 
sog. Besuchsehe. In diesem ganzen GroBgebiet des Mutterrechts ist es auch 
unrichtig, was Lévi-STRAuss behauptet, da8 dort der (altere) Bruder der 
Mutter die Autoritat in Handen habe ; auch in den wenigen Fallen, wo das 
der Fall ist, wurde sie ihm nur von der Mutter und oft nur teilweise und zeit- 
weilig iibertragen. 

In dem zitierten Artikel habe ich aber auch dargelegt, wie in den siid- 
lichen Randgebieten, wo das Mutterrecht auf die altere bilaterale Familie oder 
auf die vaterrechtliche der héheren Jager stieB (z. B. im siidlichen Melanesien, 
in ganz Australien und fast ganz Afrika), das vermannlichte Mutterrecht der 
Zweiklassenkultur sich bildete, da die volle mutterrechtliche Kultur sich nicht 
mehr durchsetzen konnte, der Mutterbruder Trager des Eigentums wurde, 
die Matrilokalitat der Ehe aufhdérte, und im Gegenteil die Frau jetzt in den 
Ort des Mannes iibersiedelt. Am Siidrand dieses abgeschwachten Mutterrechts 
findet sich abermals eine neue Abschwachung, indem auch das Mutterrecht 
der Erbfolge verlorengeht und sich vaterrechtliche Zweiklassensysteme bilden. 
Diese letztere Zone ist aber nur schmal und an Ausdehnung weit geringer als 
die Zone des vermannlichten Mutterrechts mit mutterrechtlichem Zweiklassen- 
system, und darin liegt die eigentliche Ursache davon, daB die mutterrecht- 
lichen Zweiklassensysteme viel zahlreicher sind als die vaterrechtlichen. 

In diesen meinen Ausfiihrungen iiber das Mutterrecht und seine Ehe- 
formen tritt die eigentliche und tiefere Kritik zutage, die ich an LEVI-STRAUSS’ 
Buch zu iiben habe, und ich will sie zum Schlu8 auch ausdriicklich formulieren. 
In einer Polemik mit ,,hypothéses diffusionnistes“ stellt er den Satz auf, daB 
jedes Verwandtschaftssystem ,,gebunden ist an die ganze ** Struktur der 
Gesellschaft, die es anwendet, und seine Natur deshalb aus den inneren 
Charakterziigen dieser Gesellschaft erhalt, mehr als aus Kulturkontakten und 
Wanderungen“ (p. 484). Das ist sehr wahr, aber ebenso wahr oder vielmehr in 
noch héherem Grade ist es wahr, daB eine Gesellschaft nicht aus sich entsteht 
und besteht, sondern aus der Ganzheit der Gesamtkultur, zu der sie gehort. 


27 American Anthropologist 37. 1935. p. 252 ff. Es ist richtig, da® ich damals 
nicht die Quellen dieser Angaben namhaft gemacht habe ; das wird in der 2; Aufl. von 
Volker und Kulturen“ in dem Abschnitt iiber die mutterrechtliche Kultur geschehen. 

28 Von mir gesperrt (W. SCHMIDT). 
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Und da mu8 man nun fragen : Wo in seinem ganzen umfangreichen Buche ist 
auch nur obenhin die Rede von der Wirtschaft und ihrer Ergologie, von der 
Gesellschaft. im weiteren Sinne, von der Ethik, von der Religion der Volker, 
deren Verwandtschaftssysteme er behandelt ? Ich finde nur eine einzige Stelle 
dieser Art, wo er von der Méglichkeit des Einflusses spricht, den der Noma- 
dismus — in dem vorliegenden Falle hatte genauer gesagt werden miissen : 
der GroBnomadismus des Primarkulturkreises der Herdenviehziichter — auf 
die Entwicklung der Heiratssysteme ausiiben kénne (p. 469). 

Eben weil er nie die Ganzheit von Kulturen sieht und heranzieht, von 
deren Gesellschaft die Verwandtschaftssysteme doch nur ein Teil sind, war 
er auch nicht imstande, die wertvollen Feststellungen, die er iiber die Ver- 
breitung der Verwandtschaft von ,,Knochen“ und Fleisch“ macht (Kap. XXIII 
und XXIV), voll auszuniitzen, indem er gesehen hatte, daB er es hier mit 
dem Primarkulturkreis der Herdenviehziichter und deren patrilokaler Gesell- 
schaft zu tun hat. Wenn er das gesehen hatte, so ware ihm auch das Auge 
gescharft worden fiir die tiefere Erfassung der Matrilokalitat und ihrer 
abwertenden Stellung des Mannes, da in diesem matriarchalen Primar- 
kulturkreis der Pflanzenziichter die Frau alles, der Mann und seine Ver- 
wandtschaft sehr wenig bedeutet, was im Saktismus dann bis zu den 
héchsten Héhen der Philosophie und Religion durchgefiihrt wird (,,Vélker 
und Kulturen“ 1. Aufl., p. 291). 


5. Verdienste des Werkes von Lévi-Strauss 
um die Erforschung der Verwandtschaftssysteme 


Wenn L£vi-StRAuss auf diese Weise mehr auch kulturelle Ganzheiten 
ins Auge gefaBt hatte, dann wiirde er nicht nur auf solche ,,Diffusionisten“ 
gestoBen sein, die immer nur um die Wanderung von Einzelelementen sich 
kiimmern, sondern auch um die Wanderung kultureller Ganzheiten, die eben 
in ihrer Ganzheit tiberallhin auch die innere Erklarung ihrer Gesellschafts- 
formen und darin auch ihrer Verwandtschaftsformen mit sich herumtragen. 
Die aus der Verbindung mit diesen Ganzheiten gewonnenen Erklérungen 
wiirden auch lebensvoller und darum auch wahrer sein, als die aus der ganz 
abstrakten, nur aus den Systemen gewonnenen, die wohl sehr richtig sein 
k6nnen,‘ohne deshalb immer voll wahr zu sein. Ich will auch einen nicht 
wissenschaftlichen, aber praktischen Gedanken nicht zuriickhalten : man 
wiirde sich bei gréBerer Lebensnahe des Buches auch leichter hindurcharbei- 
ten kénnen, wahrend einem jetzt manchmal in dem luftverdiinnten Raum 
dieser sténdigen Abstraktionen der Atem auszugehen droht. Der Verfasser 
ist zu bewundern, da er sein Buch von Anfang bis Ende in diesen luftver- 
diinnten Hohen der ausschlieBlich soziologischen Deutung zu halten wuBte. 

Die Wissenschaft von den Verwandtschaftssystemen und Heiratsregeln 
wird wohl nie ,,popular“ werden, auch nicht unter Ethnologen und Soziologen, 
Ein Forscher von dem Range eines A. F. ELKIN, der noch dazu in dem system- 
reichsten Lande der Erde, in Australien, forschte, konnte, verzweifelnd vor 
manchen dieser Systeme stehend, ausrufen: ,,Im allgemeinen lohnt es sich 
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nicht, das Studium des rein formellen Elementes der australischen Verwandt- 
schaftssysteme zu unternehmen ; schlieBlich, es bringt wenig Befriedigung und 
vermittelt gar keine wirkliche Einsicht in das Leben des Stammes.‘‘ 29 Man 
plaudert wohl kein Geheimnis aus, wenn man sagt, da8 mehr als ein Ethno- 


loge und Soziologe vor diesen Systemen ahnliche Seufzer ausgestoBen hat, 


und LEvi-StRAuss zitiert mehr als ein Beispiel, auch beriihmter Soziologen, 
die diese oder jene Form der Verwandtschaftssysteme als absolut unverstand- 
lich, als reine Willkiir oder auch als ,,Un-Sinn“ erklarten. Lévi-STRAUusSS hat 
mit seinem Werke zweifellos diesen Teil der Soziologie wieder mehr zu Ehren 
gebracht, indem er vieles ,,Unverstandliche“ verstandlich, viele leidige und 
lastige Probleme gelést und den Un-Sinn in Sinn verwandelt hat. Er wird 
dadurch auch dazu beitragen, daB neue Krafte mit Zuversicht diesem auf 


den ersten Blick nicht sehr ansprechenden und doch so 0 wichtigen For- 
schungsgebiet sich zuwenden. 


= 


29 AF, ELkin, Native Languages and the Field Worker in Australia. (American 
Anthropologist 43. 1941. p. 91, zitiert auch bei Lévi-Strauss, p. 286.) 
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1. Introduction 


Les alliances traditionnelles présentent dans la vie berbére un 
type d’association caractéristique. Elles reflétent le sens général de la 
société berbére. 

Si les groupes berbéres sont tout a fait particularistes, les individus 
ont un sens communautaire extrémement développé. 

Le leff est l’alliance de groupements pour trouver un équilibre écono- . 
mique et politique. 

Les goff opposent des familles dans le méme but. 

Au Maroc, et en particulier en zone berbérophone, les alliances sont 
basées sur une communauté d’intéréts greffée sur une communauté d’ori- 
gine : celle-ci est plus ou moins réelle, plus ou moins factice. Elle est réelle 
quand |’ «alliance» a pour noyau un groupe ethnique. Elle est factice s’il 
s'agit d’une parenté convenue et figurée par une cérémonie d’agrégation. 

Le sens « berbére » de ces alliances se trouve dans l’idée de « sacrifice » 
servant de base a l’agrégation. 

Ainsi, les alliances tournent autour de l’Ame d’un chef, vivant ou dis- 
paru, devenu une sorte de «saint » — un «génie» directeur du « parti». Ce 
génie rassemble le plus souvent autour d’un noyau ethnique dynamique 
d’autres éléments qui ont des intéréts communs. 
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Cadre physique dans le Moyen-Atlas septentrional. Les Ait 
Seghouchen et les Ait Warain vivent sur les derniers plissements nord-est 
du Moyen-Atlas. Alors que les Ait Warain occupent la pointe extréme de 
la montagne vers le nord, c’est-a-dire les vallées s’étendant parallélement 
au Djebel Bou Iblane, au sud-est de celui-ci, et les contreforts situés au 
nord-ouest, les Ait Seghouchen, de l’autre cé6té de la vallée de la Sghina, 
prolongée au nord par celle du Sebou, se logent autour de la muraille du 
Tichchoukt dont les monts 4 pic sont tournés vers le nord-ouest et dominent 
la haute vallée du Sebou, c’est-a-dire le Guigou. Toutes ces arétes du Moyen- 
Atlas forment barriére entre la Haute-Moulouya, ot débouchaient séculai- 
rement les invasions issues du Sahara, et les plaines de Fez et de’ Meknés, 
siéges d’une civilisation plus riche et de gouvernements établis, et proies 
tentantes pour les envahisseurs venus du sud-est. Pour ces mouvements 
humains, la vallée de la Sghina jouait un réle important. Il faut souligner 
aussi l’importance des cols surplombant la vallée de la Moulouya et des 
passages empruntés pour se rendre aux paturages du nord-est. 


2. Terminologie 


L’alliance traditionnelle opposée aux Imermouchen (Marmoucha) et gra- 
vitant autour de la tribu des Ait Warain de lest, les Ait Jellidasen, porte 
le nom de: J-/le-fouf, avec berbérisation de la racine arabe A-leff. Ce nom 
est employé également pour les Oulad Sidi Yagoub (adversaires du lef 
des Oulad El Haj). 

Les membres se nomment entre eux 7-dlf-en (sens local), indicatif 
pluriel de la forme 7-alf-en, avec sens peut étre participe (agrégé). 

Dans le-sens étendu, ce sont les mou-ilf-en (forme collective ?). 

Chez les Ait Jellidasen, Ait Warain de l’est, on a réagi contre |’arabi- 
sation des termes (7) (9). 

Notons que le Droit coutumier des Ait Jellidasen (13) interdit le meurtre 
d’un allié, méme si sa fraction entre en guerre avec la vétre. Nous avons 
constaté qu’un point d’honneur s’attache a cette clause. 

Le genre d’alliance par Tada entrainait, méme chez les Ait Warain, 
l’assistance mutuelle en temps de guerre. La situation dans ce pays était 
celle de la guerre constante, moins poussée jusqu’aux groupements élémen- 
taires que dans le Rif. A cause de la défense brutale de l’honneur tribal ou 
familial, un criminel devait fuir vite et loin. 

Mais la protection devait y étre bien définie. Le territoire du Souk 
n’accueillait pas «ipso facto» chez les Ait Warain celui qui recherchait la 
protection par Amur ou Mezrag. 

L’alliance traditionnelle des Ait Seghouchen avec les Ait Moghri (et les 
Ait Yousi) s’appelait Taiimat, lien intime des familles et des tribus, fraternite. 

La protection qui découle de ce pacte rappelle celle impliquée par le 
Mezrag (3). Ce mot signifie lance chez les Berbéres du Sahara marocain. 
C’était un pacte de protection marqué par la remise d’une arme. 

Les Sanhaja, aprés avoir envahi la plaine marocaine atlantique, venant 
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Limites des alliances 


du sud-ouest du Maroc, aboutirent au nord-ouest du Moyen-Atlas (d’ou 
lorigine du nom des Ait Warain pour la tribu noyau de la confédération). 
On s’explique ainsi l'emploi au Tichchoukt de ce terme berbére courant. 

La debiha courante chez les Ait Seghouchen serait la marque de ce 
pacte. C’est légorgement d’un taureau devant la maison d’un protecteur. 
Il s’agit de s’attirer la protection ou l’alliance d’un individu ou d’un groupe 
par un sacrifice. 

Dans la société arabe, ce sacrifice a un caractére rituel quasi religieux. 
Mais, chez les Ait Seghouchen, il faut y voir un hommage direct d’homme 
a homme: on reconnait la force du protecteur et l’on s’y confie fraternellement 
avec un sentiment de pleine confiance pour sceller une alliance. Son corol- 
laire est la fidélité (8). Il faut rapprocher de la debiha la targuiba pratiquée 
chez les Ait Seghouchen. Cela consiste dans la présentation au protecteur, 
par le protégé, d’un taureau auquel on a coupé les jarrets et qui, de la sorte, 
est obligé de s’agenouiller. C’est une manifestation d’humilité devant le protec- 
teur, mais effectuée avec la confiance en une autorité a laquelle on sera fidéle. 

A Voccasion de la terminologie employée pour ces Jeff berbéres, sou- 
lignons que leurs limites nord-est et sud-est sont en contact avec la langue 
arabe. Mais a l'inverse de ce que BROCKELMANN signale en Afrique orientale, 


ad 
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absorption ou la modification du dialecte d’un vaincu par celui du vain- 
queur ne s'est pas généralement produite, a cause de la «résistance élas- 
tique » séculaire de la langue berbére (9). 

Les influences terminologiques de détail ont-elles été favorisées par 
certaines similitudes d’origine trés lointaines ? En tout cas, les manifestations 
sociales, les Jeff par exemple, tracent, par leurs caractéres marqués, la limite 
d’influence des civilisations. 


L’expression 1-gh-s — pl. i-ghou-sas (os) est le terme berbére pour nom- 
mer la fraction élémentaire considérée comme de méme origine patriarcale. 
Si elle n’est pas importante numériquement, on la nomme ¢ ighs Gt (petit 
os) — pl. ¢ ighs atin. Un ighs est généralement le noyau de I’alliance. 

Quant au terme te hdrb zat (groupe de guerre), c’est la berbérisation 
du mot arabe harb (guerre) employé dans le nord du Moyen-Atlas, comme 
le mot arabe désignant l’ennemi (‘adoii). 


3. Influences personnelles 


En 1923, la personnalité de Sidi Raho cristallisa, par son dynamisme, 
une alliance pour défendre l’indépendance berbére contre le Makhzen. 

Les noyaux de peuplement du massif du Tichchoukt et de la vallée du 
Guigou étaient liés étroitement dans ce but. Ceux situés plus au nord vers 
le Jbel Tafraout faisaient bloc avec eux pour résister, mais avec plus d’élasti- 
cité, c’est-a-dire sans concordance dans le temps. En juin 1923, les Ait Se- 
ghouchen combattaient 4 Tizi Adni. En juillet, les groupes du nord faisaient 
acte d’hostilité contre les colonnes mobiles. Pour des raisons d’ordre écono- 
mique, une de ces fractions du nord, limitrophe avec la zone ralli¢e, admettait 
des relations commerciales avec le territoire Makhzen. 

Ces groupements étaient spécialement et tres fideélement rassemblés 
autour de Sidi Raho. La Zaouia, qui porte son nom, et sa famille avaient 
depuis longtemps dans la région une influence considérable. 

Au nom de ce personnage, les groupements guerriers s'interpellaient, 
ainsi que les femmes ou enfants qui les ravitaillaient. 

Un point de vue «religieux » jouait, associé a la personne méme du 
chef. Une fidélité profonde en résultait pour l’alliance. 


Chez les Ait Warain de l’est, la famille des Ait Sidi Bel Gacem groupait 
les tenants de l’indépendance chez les Ait Jellidasen. I] s’agit aussi d’une 
influence maraboutique. 


Dans le cas de Sidi Raho, il s’agissait d’un personnage religieux d’une 
famille de Chorfas. Il en était de méme des Ait Sidi Bel Gacem. L’action de 
Sidi Raho devait se prolonger jusqu’a l’extréme limite, c’est-a-dire jus- 
qu’en 1926. Ce qui est a noter, c’est le caractére d’énergie et de courage de 
ce guerrier. Ces qualités sont le propre de tous les chefs berbéres religieux 
profondément vénérés, les Igourvramen. Leur prestige religieux tient a des 
qualités personnelles utiles aux groupements qu’ils dirigent. L’Agourram, 


le chef religieux local, incarne l’idéal des groupements qui continueront a 
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assurer son culte aprés sa mort. Ce santon local est lintermédiaire entre les 
populations et les forces mystérieuses psychiques qui émanent de la nature (8). 
C’est avec lui comme si « toute la montagne » se levait et agissait. Son action 
est surtout efficace quand il surgit, comme Sidi Raho, dans une période de 
luttes, avec toute la force de l’Age. Plus tard, quand le culte s’instaure aprés 
sa mort, tout un déploiement de pratiques matérielles a lieu sur sa tombe. 
(Construction de batiments de priéres a Oued Rouman, pres de la Sghina.) 
L’union autour de l’Agourram est une expression de ce culte des étres animés, 
dont j’ai été le témoin en 1920 (par exemple pour remercier un arbre pour 
une grace obtenue). 

Nous avons vu que l’origine de l’alliance peut étre un pacte de frater- 
nité. Etant donné le réle essentiel joué dans celui-ci par les Igourramen, on 
peut penser que leur action est prépondérante dans J’alliance. 


4. Structure intime 


L’observation, au cours de ]’été 1923, des groupements avoisinant le 
Tichchoukt nous donne un aperg¢u sur la structure intime des alliances. Celles- 
ci se développent autour d’un noyau spécialement dynamique. Ce peut étre 
la fraction qui gravite immédiatement autour d’un chef. Ce fut le cas pour 
les Beni-Oughiaguel avec Abd-el-Krim. Telle se présente, sernble-t-il, l’alliance 
autour de Sidi Raho. 

Mais un examen un peu serré€ des faits révéla la constitution de noyaux 
d’alliance tout a fait différents. 

Dans le cas de crises, autour d’un ou de plusieurs hommes deécidés 
s’agrége un groupe berbeére qui peut devenir le centre d’une alliance plus ou 
moins durable. II s’agit la d’une tendance sociale caractéristique des Ber- 
béres et qui peut jouer son rdéle dans la constitution des leff. Dans le cas ot 
le Berbere combat pour son indépendance, on voit un petit groupe entrainer 
la fraction ou la tribu. Nous en avons eu le sentiment lors de la défense de 
la Kasbah Bou Rached, 4a fin avril 1920. 

La veille, une embuscade meurtriére avait été tendue a un avant- 
poste frangais. Quelques tireurs avaient, le soir, tué deux officiers francais. 
Ce raid aventureux d’une tehdrbiat (groupe de guerre [8]) n’avait été possible 
que grace 4 un ensemble de relations et de complicité dans la montagne, 
probablement aidé par le Jeff. 

Au mois d’aotit 1923, les troupes francaises, arrétées sur le chemin de 
la Sghina, au Mont Yoursel, furent soudainement attaquées vers le milieu 
du jour. Des groupes particulitrement hardis conduisaient cette attaque. 

On a pu constater que chez les Berbéres ralliés au commandement 
francais, en particulier dans les goums, il se produisait, au cours de cet 
été 1923, le méme phénoméne : de petits noyaux d’hommes deécidés, résolus 
et énergiques, se constituaient d’une maniére toute naturelle autour d’un 
officier francais ayant révélé ses qualités de bravoure chevaleresque, de géné- 
rosité et de connaissance des hommes du pays. 


Il n’est pas du tout dans notre idée de comparer ces noyaux avec 
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l’amekhon Mokahelt, le «lef du fusil» (11), qui était un groupement purement 
temporaire chez les Berbéres du sud. Nous cherchons quels peuvent étre 
les éléments autour desquels se cristallisent les alliances et leur caractére. 
C’est autour de groupements dynamiques qu’il faut en chercher la base. 
I] est a noter que ceux-ci ont un culte particulier pour l’Agourram (8). Lors- 
quils réussissent a ceuvrer pour le bien commun, le Jef s’établit et dure. 
C’est ce qui se produisait chez les Ait Jellidasen autour des groupements 
patriarcaux, des ighousas (pluriel de ighs), plus vivaces (6), lesquels, dans 
une fraction donnée, tenaient le drapeau en temps de guerre ou bien con- 
duisaient les opérations administratives ou économiques en temps de paix, 
par exemple pour donner le ton aux travaux agricoles les plus difficiles. I] 
s'agit de se grouper autour d’éléments actifs assurant la vie sociale dans la 
communauté patriarcale. 

Ces groupements patriarcaux étaient chaque fois une famille agrandie, 
jusqu’a la mesure ou elle perdrait la cohésion traditionnelle. Cet ensemble de 
« feux » constitue l’¢ghs, l’os, c’est-a-dire l’ensemble des étres humains de méme 
chair et de méme sang ; ce doit étre un groupe d’une certaine ampleur. C’est 
un ighs dynamique qui sert d’animateur et de conducteur de la vie politique 
dans la fraction de tribu ou dans la tribu, taqbilt (appelée qabila par les Arabes). 


5. Les alliances et la coopération économique 


Les Ait Jellidasen tiennent des passages permettant aux troupeaux 
des fractions stationnées au sud du Bou Iblane de se rendre vers les plaines 
du nord-est pour leur paturage d’hiver. 

Ce leff a englobé le passage empruntant, au sud-ouest du Bou Iblane, 
la région de l’Oued Tamghilt pour aboutir a la vallée du Sebou conduisant 
a Fez, et permettant aux commercants d’éviter le couloir de Taza contre le 
paiement de péages. 

Si l’Oued Sghina offrait aux pistes un passage a travers la chaine, 
celui-ci était trés difficile, en particulier 4 l};Oued Rouman et en amont ot 
la riviére est encaissée. Plus au nord, on traversait une succession de contre- 
forts au relief tres tourmenté. C’était un véritable coupe-gorge. 

Le confluent de l’Oued Tamghilt avec la Sghina était d’un abord dan- 
gereux et dominé par des rochers abrupts (Jebel Ichendirt); une surveillance 
sévére y était indispensable. On s’explique alors que le Jef des Ait Jellidasen 
se soit efforcé d’étre maitre de ce défilé. 

Le caractére difficile de ce passage permettait aux Ait Seghouchen et 
Ait Yousi de protéger les voyageurs allant du sud a Fez en leur imposant 
d’importants péages ( Babetranyt 

L’étroite coopération économique entre 1s Ait Seghouchen du Tich- 
choukt et leurs alliés, les Ait Yousi et plus spécialement les Ait Moghri, s’expli- 
que en regardant le Tichchoukt du sud-est. On voit les vallées taillées dans 
les sédiments, fertiles, mais assez restreintes. La bourgade d’El Mors qui s’y 
trouve était un lieu d’échanges entre les puissantes fractions de la montagne 
et les groupements voisins susceptibles de leur apporter un complément 
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de ressources. Pour y accéder, les Ait Jellidasen avaient besoin de posséder 
les voies d’accés vers la Sghina. 

Du plateau du Taddout, contrefort nord du Tichchoukt, on observe la 
zone de contact entre les Ait Seghouchen et les Ait Yousi des vallées. Au pied du 
Tachchoukt est située une ligne de villages berbéres construits en pierres séches 
avec des enclos en buissons épineux. Le plateau lui-méme était, en 1923, cultivé 
en un damier de petits jardins parsemés d’arbres fruitiers. Les habitants du 
pied de la montagne, pour cultiver ces champs, avaient évidemment besoin de 
vivre en paix avec ceux de la vallée du Guigou coulant immédiatement au nord. 

C’est vers Skoura que passait la ligne séparant les Ait Seghouchen 
des Ait Yousi. Skoura se présentait comme une bourgade aux murs_ blancs, 
couchée au milieu d’un ilot de verdure, avec d’assez nombreux oliviers. Son 
commandement géographique, quant au passage du Tichchoukt a la vallée 
du Sebou, est certain. Outre les échanges entre les pasteurs du Tichchoukt et 
ses propres jardiniers, Skoura était le siege d’un transit. Des relations de bon 
voisinage s’y imposaient. I] pouvait aussi s’y exercer une influence culturelle 
par les personnalités religieuses venant de la plaine. Enfin, les Ait Seghouchen 
avaient besoin d’étre protégés jusqu’aux limites du territoire des Ait Moghri. 


Entre le confluent de la Sghina et du Guigou et la Kelaa, la vallée est 
déja surplombée de quelques terrains producteurs de céréales. Les placages 
sédimentaires et les alluvions fournissent en hiver d’excellents paturages. 
Cette zone est a une journée de marche du Tichchoukt. La Kelaa, située en 1923 
jusqu’au mois de juin presque en bordure de la zone ralliée aux Makhzen, 
constituait alors un marché important ot! convergeaient les voies d’accés 
issues de la région du Zloul et des Irhezrane a l’est, de Fez au nord et de Sefrou 
a l’ouest. On congoit dés lors la nécessité de l’alliance économique. 


6. Réaction des alliances devant le danger 


Quels furent les mobiles qui animérent les groupements lorsque le 
Makhzen, avec l’aide des forces frangaises, s’employa a étendre efficacement 
son autorité sur eux ? 

Chaque groupement était décidé a défendre farouchement son indé- 
pendance contre le Makhzen comme il l’avait toujours fait victorieusement. 

Cependant, il est certain que de proche en proche, dans certaines régions 
situées en bordure de la zone soumise, se répandait un mouvement de sym- 
pathie a l’égard d’une nouvelle organisation qui permettrait, sous la direction 
francaise, une activité économique élargie ou il serait possible d’aller travailler 
en territoire makhzen ou en Algérie et d’effectuer des transactions normales. 
Politiquement, le commandement défectueux de certains notables ou chefs 
de guerre (Amghar, pl. Imgharen) favorisait cette tendance. Mais on peut 
dire que les groupements restaient rigoureusement fidéles au devoir qu ils 
concevaient de participer 4 la lutte contre l’envahisseur. 

Mais l’idée d’une fédération d’ensemble, a réaliser dans ce but, ne fut 
nullement appliquée. Les Jeff jouérent-ils en la circonstance ? 
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Si l’on peut répondre affirmativement, il faut admettre que la caracté- 
ristique des groupements berbéres apparut alors clairement : l’alliance était 
sporadique, versatile et en quelque sorte élastique, parfois débordant de son 
cadre habituel, le plus souvent trés localisée. Si certaines tribus, étrangéres 
aux alliances, ont été entrainées dans leur orbite, il y eut du flottement A 
la lisiére de celles-ci. 

En juin 1923, les Ait Seghouchen parurent s’appuyer solidement sur 
leurs alliés, les Ait Yousi. Le groupe mobile de Taza marchant sur le Taddout 
fut obligé de garder sa droite et ses arriéres contre les embuscades et les coups 
de main venant de la vallée du Guigou ou du Jebel Tafraout. 

Au printemps de 1923, l’alliance des Ait Jellidasen se défendait éner- 
giquement a Berkine. 

En aotit et septembre 1923, il semble que les combattants Ait Youb 
et Ait Alaham de la montagne aient trouvé une sympathie réelle chez les 
Ait Alaham de la plaine, pourtant sortis-de la dissidence. 

Mais l’opposition traditionnelle perpétuée par les Jeff entre alliances 
parait avoir joué son réle de dissociation. 

Dés avril 1920, quand les Ait Jellidasen furent abordés a l’occasion 
de l’occupation de Bou Rached, d’un Jeff différent, il n’y eut pas de résistance 
d’ensemble. La dissociation s’est aussi produite dans le temps ; les Marmoucha 
ne se sont pas portés, dés le début de 1’été 1923, contre le groupe mobile de 
Taza pour aider les Ait Youb. 

Les alliances présentent des aires instables 4 cause des dispositions 
géographiques. En mai 1920, les Ahl Doula combattent aux cdétés des Ait 
Taida contre le Makzhen. Les premiers faisaient partie des Ghiata, autrefois 
gardiens du couloir de Taza contre les incursions berberes. Les seconds sont 
des Ait Warain de l’est. L’alliance éphémére a pour but de garder des lignes 
de hauteurs formant,la jointure entre les territoires respectifs. 

Mais une telle coopération est beaucoup plus précaire que celle qui 
caractérise les éléments d’un méme Jeff. Au mois de juillet 1923, le groupe 
mobile de Taza progressait en remontant la vallée de la Sghina pour opérer 
sa jonction avec les groupes mobiles de Meknés et de Fez venant du Sud. 
Au cours d’un arrét, on pouvait, 4 quelques kilometres au sud du premier 
groupe mobile, observer sur la créte du Jebel Ichendirt une estafette de la 
dissidence. Peu de jours aprés, un bataillon occupait sans coup férir cet 
important accident de terrain. Aucun des lef qui l’avoisinaient (Ait Jelli- 
dasen, Marmoucha, Ait Seghouchen) n’avait songé a l’occuper sérieusement. 

En outre, une dissociation morale interne résultait au sein d’une méme 
confédération de l’existence de lef dissidents ou ralliés au Makhzen. 


7. La formation des alliances 


Le massif du Tichchoukt forme une barriére dissymétriqueentrenordet sud. 
Depuis le XVII¢ siécle, une série d’invasions berbéres allant du sud- 


est au nord-ouest a traversé le Moyen-Atlas. ' 
Les arabes Maguil, venant du sud, descendaient la vallee de la Mou- 
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louya. Ils dissociaient les groupements berbéres et ceux-ci étaient entrainés 
a se ruer vers le nord. (7) 

C’est ainsi que les Ait Yousi parvinrent au Guigou. Les Ait Seghou- 
chen s’avanctrent a leur suite. Nous les trouvons installés au Tichchoukt. 

Les Ait Yousi sont refoulés plus au nord-ouest. 

Est-ce aprés un véritable écrasement di 4 un débordement par les 
passes du Jebel Tichchoukt ? 

Le Tichchoukt est un pli couché vers le nord-ouest, peut-étre la racine 
de nappes découpées par l’érosion. 

Au nord-ouest, la vallée du Guigou, ouverte au milieu de sédiments 
ou d’alluvions fertiles, est surmontée au Tichchoukt de barres calcaires du 
crétacé moyen avec des plaques argileuses. Elle est surplombée par la falaise 
abrupte du lias inférieur et moyen, surmonté du lias supérieur marno-cal- 
caire aux tons chauds et foncés. 

Les ravinements provoqués dans cette falaise par l’érosion torrentielle 
des orages et la fonte des neiges sont des bréches presque a pic avec une cer- 
taine allure karstique: la gorge des Ait Mohand (700 m) est un a pic véri- 
table. La vallée de l’Ouiedh présente, pour 400 m de dénivellation, presque 
un a-pic. Au Tizi n’Tigoulmamine, on tombe vers le nord par une pente 
de l’ordre de 400 m sur 500 m. 

Vers Sidi Herri, on trouve des changements de niveau de 750 m sur 
1000 m, et vers les Ait Salah, de 800 sur 2000. 

Sur le versant opposé (sud-est), le relief présente une allure différente : 
il est couronné par une rude dénivellation (600 sur 1600 de Tamrabet a Issou- 
dar). Mais la pente sud-est, au milieu de contreforts liasiques ou crétacés 
plus ou moins marneux, est beaucoup plus coulante. C’est un lieu de rassem- 
blement humain. 

Faisons-nous une idée du jeu des migrations. Un groupement venu 
du sud-est tient le massif du Tichchoukt, sur sa face sud-est. Il progresse 
ensuite vers le nord-ouest, mais par la vallée de la Sghina. 

Une nouvelle tribu issue du sud-est et plus forte que la premiére trou- 
vera devant elle, pour lui résister, les fractions établies au sud du massif. 
Les autres, peut-étre les plus nombreuses, se sont déja attribué de bonnes 
terres vers le Guigou et le M’dez. Il leur est difficile de venir aider les pre- 
miéres en retournant par la Sghina. 

Pour comprendre notre hypothése, il faut se représenter le mode 
d’agression des nouveaux groupements berbéres: de petites tehdrbiat de 
dix a vingt guerriers opérent des coups de main, mais ceux-ci n’ont pas 
de conséquences durables ; pour conquérir des terres, des pAturages, c’est 
toute la tribu, hommes d’armes en téte suivis des troupeaux, qui attaque les 
gens déja en place ; a cette troupe, il faut des passages relativement aisés. 

Au lieu de détruire les premiers occupants, les nouveaux venus peuvent 
adopter une solution plus avantageuse ; c’est de leur imposer la domination 
des passages obligés situés aux extrémités est et ouest de la barriére du 
Tichchoukt. Par la suite, il peut se produire une certaine absorption par les 
nouveaux arrivés des groupes de leurs prédécesseurs demeurés au sud puis 


Note sur les alliances traditionnelles dans le Moyen-Atlas septentrional 793 


de ceux résidant immédiatement au nord du massif. Un accord peut se con- 
clure donnant aux derniers arrivés toutes sortes d’avantages dans les régions 
du Guigou et du M’dez. Au terme de cet accord, les premiers occupants pilo- 
teront les nouveaux et leur préteront des terres en foi de quoi ils seront pro- 
tégés par les derniers. Nous pensons que telle serait lorigine de la tatimat. 

La tatimat (tegmat, de egma frére, ou taimat) est donc susceptible de 
se développer en association, non seulement pour protéger un individu, 
mais aussi pour allier des groupements. 


8. Conclusion 


Chaque alliance traditionnelle du Moyen-Atlas est animée par un 
«noyau » particulitrement dynamique. 

Mais comment expliquer ce phénoméne social: deux séries de grou- 
pements, deux alliances toujours opposées l’une a l’autre ? 

L’histoire de la société berbére présente fréquemment des rivalités 
entre fréres issus de la méme mére (10). Chez les Iguerrouan, deux nog¢ 
opposent respectivement une partie des groupements a l’autre a tous les 
échelons ; ces deux partis auraient une origine matriarcale ; les Iguerrouan © 
sont d’une branche sanhajienne (7). Notons qu’il en est de méme pour les 
éléments initiaux des Ait Warain du nord du Bou Iblane. 

Les rameaux d’une méme famille matriarcale se sont développés jus- 
qu’a occuper des aires géographiques qui ne sont pas forcément les mémes que 
celles délimitées par le partage entre fractions patriarcales. La rivalité a pu 
subsister entre les descendants d’une méme mére mais de maris successifs. 

Nous pensons qu'il y a une différence essentielle avec ce que l’on appelle 
les coff. Ceux-ci peuvent opposer dans une méme famille patriarcale des 
enfants issus de méres différentes 4 cause de la polygamie. 

Les alliances des groupements, dans leur ensemble, ou Jeff, une fois établies 
dans l’espace, peuvent se consolider et s’élargir par des pactes. Leur caractére 
peut étre soit nettement politique, comme pour les Ait Jellidasen et les Ahl- 
Bou-Rached, soit spécifiquement économique, comme pour les Ait Seghou- 
chen et les Ait Moghri. 

Qu’est-ce qui dirige le noyau du Jeff (ighs en général), son centre de 
gravité ? C’est une personnalité marquante, a caractére religieux, douée 
d’un pouvoir supranaturel, un santon. C’est l’Agourram. 

La vie du groupement berbére est liée essentiellement @ l’esprit d’un 
Agourram chef, vivant ou dans l’au-dela. Celui-ci est lintermédiaire entre 
le Berbére et les forces de la nature auxquelles on est intimement mélé (8 et 1). 

C’est autour d’un Agourram ou de plusieurs que gravite chaque alliance. 
Elle manifeste une certaine pureté ethnique séculaire en cimentant les amitiés 
sur les cendres des ancétres. Elle sert l’idéal du groupement en renforgant 
Vamour du foyer et de la patrie. 

Cet Agourram est homme intercesseur qui pratique des sacrifices 
pour se concilier l’esprit d’un «Dieu» qu'il faut rendre bienveillant. Ces 
pratiques manifestent une certaine liberté et une conscience humaine. 
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Malheureusement, au cours de V’histoire, les rivalités entre Igourra- 
men, chefs de deux rameaux d’une famille, ont cristallisé deux alliances 
dans une guerre qui se perpétue au cours des siécles. 

De ce facteur de cohésion intime que constitue le lef est sortie cette 
opposition irréductible qui lui fait combattre l’autre parti. 

Hors cette animosité sans tréve, qui d’ailleurs renforce.en quelque sorte 
son existence, mais avec un danger mortel, le Jeff manifeste exactement la 
conscience berbére. Celle-ci s’inspire de celle qui a vivifié l’Agourram d'une 
fraction, d’une tribu, d’un douar, d’un lieu donné. On a recherché une certaine 
justice du grand Dieu des Berbéres émanant de l’Atlas dans ses monts et ses 
vallées, en manifestant de la sorte la justice naturelle dans le culte des ancétres. 
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Vorbemerkungen 


Aus meinen beiden vorhergehenden Aufsatzen iiber die. , Handfliigler“ 
und die ,, Jagdgebrauche“ ! wissen die Leser des »Anthropos“ bereits, welches 


1 ANDREAS GERSTNER, Die Handfliigler in Glauben und Brauch der Wewak- 
Boikin-Leute Neuguineas (Anthropos 46. 1951. pp. 418-430), und: Jagdgebrauche der 
Wewak-Boikin-Leute in Nordost-Neuguinea (Anthropos 47. 1952. pp. 177-192). 
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Territorium hier gemeint ist. Es ist das Gebiet zwischen den beiden Orten 
Mandi und Dagua an der Nordostkiiste Neuguineas und das dazugehorige 
Hinterland, wobei diese beiden Dorfer selbst nicht miteingeschlossen werden. 
Denn Mandi ist bereits das erste Dorf im Turubu- und Dagua das erste Dorf 
im But-Bezirk ?. 

Die diesem Aufsatz beigegebene Kartenskizze mag dem Interessenten 
zur vorlaufigen Orientierung dienen. Aufgenommen in die Karte sind aller- 
dings nur jene Dérfer und geographischen Namen, die in diesem vorliegenden 
Aufsatz und in den beiden vorhergehenden ausdriicklich genannt werden 
oder sonstwie von besonderer Bedeutung sind. Das geschieht aus dem nahe- 
liegenden Grunde, die Ubersichtlichkeit der Karte zugunsten der Vollstandig- 
keit nicht zu st6éren. Darin liegt allerdings auch eine Gefahr zur Irrefiihrung, 
denn tatsidchlich ist unser Gebiet viel dichter besiedelt, als die Kartenskizze 
vermuten 1aBt. 

Uber die hiesige Populationsdichte wie iiber Dorfnamen, Entfernungen, 
geographische Beschaffenheit des Landes usw. haben schon mehrere Missions- 
berichte aus friiheren Jahren nahere Angaben gebracht, woriiber man sich 
in HOLTKERS Regesten 3 orientieren kann. 

Dieses geographische Gebiet als eine ethnische Einheit aufzufassen, hat 
seine innere Begriindung in dem Umstand, da8 wir es hier mit einer mehr oder 
minder einheitlichen und einzigen, nur dialektisch in den Untergruppen ver- 
schiedenen Sprachgruppe zu tun haben, die sich von den Nachbarsprachen, 
d. h. von den Turwbu-Sprachen im Osten und den But-Sprachen im Westen 
unterscheidet. Es handelt sich um eine papuanische Sprache, die nur an der 
Kiiste und auch dort nur an einzelnen Orten, z. B. in Wewdak selbst, durch 
Trager der melanesischen Inselidiome in etwa und unwesentlich ,,melanesisch“ 
beeinfluBt erscheint. Die Benennung dieser Sprachgruppe erfolgt nach den 
Missionsstationen Wewak und Boikin, die beide an der Kiiste liegen. Wewak 
ist auch eine Regierungsstation. Soweit nicht fallweise anders angegeben wird, 
stammen die Eingebornenwérter dieses Aufsatzes aus dieser papuanischen 
Sprache, bzw. aus dem jeweiligen Lokaldialekt *. In der phonetischen Wieder- 
gabe folge ich der Schreibweise der deutschen Aussprache. Als Ausnahme 
gilt nur: * = ch (wie in ,,ach“). 

Zwar ist der Geisterkult in seiner alten und urspriinglichen Form in 
unserm Gebiet schon fast ganz ausgestorben, doch wei8 jeder Missionar und 


* Zum Turubu-Gebiet vgl. JoHANN GEHBERGER, Aus dem Mythenschatz der 
Samap an der Nordostkiiste Neuguineas (Anthropos 45. 1950. pp. 295-341, 733-778) ; zum 
But-Gebiet vgl. ANDREAS GERSTNER, Der Yams-Anbau im But-Bezirk Neuguineas 
(Anthropos 34. 1939. pp. 246-266) und die dort angegebenen weiteren Literaturnachweise. 

° GrorG H6rrTkeER, Verstreute ethnographische Notizen iiber Neuguinea (Anthro- 
pos 35-36. 1940-41. pp. 33-36). Zur Halbinsel Wom vel. auch die Karte in: MAURICE 
F. Leask, Tools of a canoe-building industry from Cape Wom, Northern New Guinea 
(Oceania 17. 1946/47. pp. 300-309). 

4 Von den vorgelagerten Inseln haben Yuo, Rabuin und die Halbinsel Wom 
eine eigene Sprache ; Moshu hat teils die Kairiru-, teils die Wewak-Boikin-Sprache ; die 
Inseln Walis und Tarawain, die der Kiistenstation But vorgelagert sind, haben ganz 
Wewak-Boikin-Sprache. 
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Kenner der Verhiltnisse, daB mit dem Verschwinden des auBeren Kultes 
nicht auch’ schon der Zerfall des inneren Geisterglaubens im Denken und 
Erleben der Eingebornen notwendig in gleichem AusmaBe parallel gehen muB. 
Nur im tieferen-Hinterland ist auch der Kult noch hie und da lebendig, wo 
einige €influBreiche ,,groBe Manner“ sich jeder Neuerung entgegenstemmen. 
Diese wenigen Ausnahmen sprechen nicht gegen den allgemeinen Verfall des 
Kultes, der trotzdem Tatsache geworden ist. Die neue Zeit hat mit dem Alten 
aufgeraumt. Bald, wenn die alten Manner und Frauen gestorben sind, wird 
alles der Vergessenheit anheimgefallen sein. Da ich mich fiir die religidse 
Vergangenheit meiner Leute hier aus missionarischen und allgemein-mensch- 
lichen Griinden interessierte, machte ich mir im Laufe der Jahre meiner 
Missionsarbeit in diesem Gebiete einige Aufzeichnungen, die hier vorgelegt zu 
werden verdienen. Gewahrsleute waren mir alte, zuverlassige Personen, beson- 
ders Manner, die noch aus persénlicher Erfahrung sprechen konnten. 


I. Das Geisterhaus 


1. Griinde fiir den Verfall der Geisterhauser 


Die Geisterhduser sind hier der wichtigste sichtbare Reprasentant des 
Geisterkultes. Mit deren Zerfall verliert der Kult seinen wesentlichen Kristal- 
lisations- und Ausstrahlungspunkt. 

An der Kiiste entlang sind alle Geisterhauser verschwunden. * Nur 
wenige haben sich im Hinterlande behaupten kénnen. Das Dorf Borombe, 
das etwa 5-6 Wegstunden von der Kiiste entfernt liegt, hat noch ein ziemlich 
gut erhaltenes Geisterhaus, das bis zum Jahre 1947 haufig gebraucht wurde, 
aber seitdem leer steht. Im Dorfe Njomogu, das etwa 2 Wegstunden siidlich 
von Borombe liegt, zerfallt das Geisterhaus langsam, aber standig. Es hat 
jede Bedeutung verloren. Aus dem Dorfe Tjinjambo, das von der Siedlung 
Montjekrantje aus noch eine Tagreise weiter siidlich liegt, meldet P. ANDREAS 
MULLER noch 1935 die Existenz eines voll eingerichteten Geisterhauses °. 

Es sind verschiedene Faktoren am Werk gewesen, den Verfall der 
Geisterhauser einzuleiten und durchzufiihren. Natiirlich wirkten dabei die 
Mission, die Regierung ® und die Goldgraber im Lande zusammen in die gleiche 
Richtung des Abbaus, wenn auch aus ganz verschiedenen Grundmotiven her- 
aus. Doch zweifellos nicht zum geringsten Teil ist die einheimische Jugend 
selbst fiir den gewollten Zerfall verantwortlich, zumal jene Jungmianner, die 


° Vgl. HOLTKER, wie Anm. 3, p. 36. Weitere Geisterhdauser sahen in der Um- 
gebung des Berges Hurum: P. E. Limprock im Jahre 1912 (HOLTKER, p. 33) und 
P. GERHARD DE Bruyn im Jahre 1930 (HOLTKER, p. 36). Als P. May und ich auf 
unserer Expedition zum Sepik im Jahre 1934 das Dorf Tjinjambo zum erstenmal 
besuchten, war vor uns noch kein Weifer in diesem Dorfe gewesen. 

® Die Regierung baut allerdings nicht mit Absicht die Geisterhauser ab. Im 
Gegenteil : sie betrachtet es als ihre Aufgabe, ,,die alten Sitten der Eingebornen zu 
schiitzen“. So sind z. B. im Maprikgebiet (Hinterland von But) unter dem Protektorat 
von Regierungsbeamten wieder neue Geisterhduser entstanden. 
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jahrelang bei den Weifen gearbeitet haben und dann nach ihrer Riickkehr 
in ihre Dorfer das alte Treiben nicht mehr mitmachen wollen. Der letzte 
Weltkrieg mit seinen Folgen, die japanische Besetzung und die alliierte Be- 
freiung des Landes, die freiwilligen und erzwungenen Trager- und Arbeits- 
dienste der Eingebornen fiir beide Seiten der Kriegfiihrenden gaben in der 
jungen Generation dem alten angestammten Glaubensgut den letzten Todes- 
stoB. So konnte denn nach dem Kriege ein Mann wie Yauiga es wagen, 
bei seinen Lands- und Stammesgenossen offen gegen den Geisterkult aufzu- 
treten und zu reden. 

Yauiga ist eine moderne Erscheinung, wie sie in alter Zeit uberhaupt 
nicht denkbar gewesen ware. Seine Person und sein Wirken sind vélker- 
psychologisch interessant genug, da8 ich hier einige nahere Angaben iiber ihn 
folgen lassen darf. Yauiga ist heute etwa 45 Jahre alt und stammt aus dem 
Inlanddorfe Kusaun. Obwohl noch Heide, ist er ein Mann mit einem sym- 
pathisch-anstandigen Charakter, mit ruhigem Urteil, erstaunlichem Weit- 
blick und ganz auBergewohnlicher Initiative. Sein Ansehen ist groB, und sein 
Einflu8 reicht weit, weil er ein Kriegsheld der Alliierten ist und sein Vater 
ein ,groBer Mann“ war. Er hat an der Kiiste in der Nahe von Boram eine 
Siedlung von Inlandbewohnern gegriindet ; die jungen Leute dieser Siedlung 
laBt er auch fiir die Regierung und Mission arbeiten. Im Inland hat er an 
vier verschiedenen Stellen je zehn junge Manner angestellt, die in den Fliissen 
nach dem Vorbild der weiBen Goldgraber ,,Gold waschen“ miissen. Er 1aBt 
von seinen Leuten an der Kiiste Salz aus dem Seewasser gewinnen, hat mit 
Unterstiitzung einiger Dérfer den Bau eines Inlandweges in Angriff genommen 
und ist jetzt Besitzer eines groBen Lastwagens. 

Mit etwa 15 Jahren verlieB Yauiga sein Heimatdorf und ging in die 
Fremde, um bei den WeiBen auf der Kokospalmpflanzung Matanai zu arbeiten. 
Nach Hause zuriickgekehrt, verlebte er mehr als 10 Jahre in der Heimat, 
wo ihn sein Vater Wangunare zu einem tiichtigen und gesuchten Zauberer 
ausbildete. Danach war Yauiga mit kurzen Unterbrechungen 12 Jahre lang 
Polizeisoldat. Als die Japaner den Krieg auf die Siidseeinseln brachten, 
stand Yauiga noch im Aktivdienst. Er wurde auf den Salomonen eingesetzt, 
wo er die Regierung und die katholische Maristenmission in ganz hervor- 
ragender Weise unterstiitzte. Fiir seine Tapferkeit als Warrant-Officer erhielt 
er nach dem Kriege eine hohe militarische Auszeichnung. Im Schreiben des 
Gouverneurs von Neuguinea heiBt es: ,,Seine Klugheit und Tapferkeit waren 
fiir die Wiedergewinnung der Nordkiiste von Bougainville sehr wichtig ; die 
Wiedergewinnung war eine gute Vorbereitung fiir die amerikanische Lan- 
dung. Er persénlich totete 57 Japaner. “ Bei der plotzlichen Explosion einer 
Rauchbombe verlor Yauiga das linke Auge und die linke Hand. Im Spital 
von Brisbane (Australien) lernte er einen katholischen Priester kennen und 
schdtzen. Jetzt will er katholisch werden und besucht den katholischen 
Religionsunterricht und Gottesdienst. 

Dieser ungewohnliche Mann hat den Kampf gegen den alten heidnischen 
Geisterkult aufgenommen und darin bisher weithin Erfolg gehabt. Schon im 
Jahre 1947 und dann noch im Frithjahr 1948 unternahm er ,Aufklarungs- 
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reisen zu seinen Landsleuten, und zwar zwei ins Wewak-Gebiet, eine ins 
Boikin-Gebiet und eine auf die Insel Kairiru. Jede dieser Reisen dauerte 
3 bis 4 Wochen. Delegierte von verschiedenen Dérfern begleiteten ihn. Nach 
der Ankunft in einem neuen Dorfe hielt Yauiga zuerst eine Rede. Er forderte 
alle Manner auf, die Geister- und Zaubersachen und iiberhaupt alle Dinge, 
die Ursache fiir Kampf und Fehde werden konnen, abzuliefern. Er sagte in 
einer solchen Rede an seine Landsleute etwa folgendes : ,,Solange ihr die alten 
Sachen besitzt, denkt ihr nur an sie. Ihr droht mit Zauber, Kampf und 
Uberfall. Eine neue Zeit ist fiir uns angebrochen. Wir wollen uns bessern 
und den Weisungen der Regierung und Mission folgen.‘’ Die Manner, die ihn 
so reden hérten, waren gern bereit, die Geister- und Zaubersachen abzuliefern. 
Sie brachten ihm ihre Geistermasken, Kriegsspeere, Steine und Mischungen fiir 
Gliicks- und Schadenzauber usw. Alles wurde in einem 2-3 m tiefen Loch am 
Rande des Dorfes vergraben. Nur die alten Manner machten ihm hie und da 
Opposition. So z. B. in den Inlanddérfern Borombe, Baliwama und Passam. 
Doch Yauiga lie8 die Widerspenstigen einen ganzen Tag lang in der prallen 
Sonne stehen, bis sie sich am Abend ihm gefiigig zeigten. Zweifellos hat Yau- 
iga mit seinen ,,Aufklarungen“ in den meisten Dorfern, ohne viel Schwierig- 
keiten zu finden, die letzten Reste des alten Geisterkultes hinweggewischt. 


2. Das Geisterhaus im Dorfbild 


In der Regel hatte jedes Dorf zwei Geisterhauser, wie es im Dorf Borombe 
noch heute der Fall ist. Zwischen den beiden Hausern liegt ein groBer freier 
Platz, der fiir den Tanzgesang bestimmt ist. Der Tanzplatz heiBt : tjoxrehawo. 

Das eine Geisterhaus gehért jenen Mannern des Dorfes, die zur sog. 
,»weiBen“ Dorfgruppe (gurawamajut) gehoren, das andere ist Eigentum der 
»schwarzen“ Gruppe (nenaper1jut). Diese Zweiklasseneinteilung der Dorfbevdl- 
kerung ist rein soziologischer Natur und hat etwa mit Rassenmischungen 
oder fremdvélkischer Einwanderung keine erkennbaren Beziehungen. Jede 
Gruppe (Klasse) hat ihr eigenes Totem. Das Totem der ,,weiBen“ Gruppe 
ist der weiBe Papagei (wama), das der ,,schwarzen“ Gruppe der schwarze 
Habicht (ert). In friiheren Zeiten waren die beiden Gruppen streng exogam. 
Eine Heirat innerhalb der eigenen Gruppe war unméglich. Heute bestehen 
diese stréngen Heiratsverbote nicht mehr. Oberflachlich besehen, gehéren also 
diese beiden Gruppen heute zu den sog. ,,Dual- -Organisationen“, die bei vielen 
Stéammen in Nordost-Neuguinea vorhanden sind, keinen wesentlichen EinfluB 
auf die Heiratsregelung ausiiben, aber dafiir im kultisch-religidsen Gemein- 
schaftsleben eine gewisse Rolle spielen. Deshalb sprach M. MEap, die solche 
Dual-Organisationen auch bei den benachbarten Arapesh im But-Hinterland 
feststellte, von ,,ceremonial dual division’ 7, Auch bei den Arapesh heiBen 
die beiden Gruppen einer solchen kultischen Dual-Organisation nach MEADs 
Angaben : kumun (Habicht) und kwain (Papagei). Ein Zusammenhang zwi- 


” MarcareT Mean, The Marsalai cult among the Arapesh ... (Oceania 4. 1933-34. 
p. 42. Anm. 6). 
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schen den Auffassungen in unserm Gebiete und denen der Arapesh ist wohl 
nicht von der Hand zu weisen. Ich mu8 es den zustandigen Ethnologen iiber- 
lassen zu entscheiden, ob man diese ,,zeremoniellen Dual-Organisationen“ als 
urspriingliche ,,Zweiheiratsklassen-Regelung“ oder als ,,totemistische Clan- 
gliederung“ oder als eine Vermischung aus beiden auffassen will. In unserm 
Falle scheint es sich doch wohl wegen der Exogamie und der Totems mehr 
um eine alte totemistische Clangliederung zu handeln, doch soll damit das 
letzte Wort nicht gesagt sein. 

Das Geisterhaus (horombo) unterscheidet sich von einem gewoéhnlichen 
Wohnhause dadurch, daB es bedeutend gréBer ist, auf hdheren Pfosten ruht 
und bunt bemalt ist. Die beiden Giebelspitzen sind nicht nur hochgezogen, 
so daB der First des Hauses sattelartig eingebuchtet erscheint, sondern iiber- 
ragen auch die Stirnseiten des Hausgrundrisses jeweils nach auBen hin um 
etwa 2 m, so daB die oberen dreieckigen Giebelwande sich ebenfalls nach 
auBen neigen 8. 

Tiire, Wande und die Giebelseiten des Geisterhauses sind aus dem 
unteren Teil der Sagopalmblattscheide verfertigt und mit Geisterképfen, 
Figuren und anderen Verzierungen in verschiedenen Farben bemalt. Diese 
buntbemalten Sagopalmblattscheiden heiBen : hori ®. Der Eingang des Geister- 
hauses, zu dem eine hohe Leiter emporfiihrt, ist mit einer Fealltiire ver- 
schlossen. In Borombe ist der Eingang zum Geisterhause an der Stirnseite. 
Ob er auch an der Langseite des Hauses sein kann, wei8 ich nicht. 

Am Geisterhaus, besonders an der Vorderwand, sieht man oft aus Holz 
geschnitzte Figuren, die Nashornvégel und Schildkréten darstellen. Folgende 
Mythe, die mir der Gewahrsmann Naresembi aus dem Dorfe Hambraule 
erzahlte, ist damit in Zusammenhang zu bringen: 

In friiheren Zeiten einmal, als der Mann Hapanungu die Aufsicht hatte, 
geschah folgendes: Die Manner des Dorfes schlugen mit Begeisterung die 
Handtrommeln zum Tanzgesang. Da wurde ein Schwein an einer Stange ins 
Dorf gebracht. Die Manner riefen gleich: ,,Das Schwein gehort ins Geister- 
haus !“ Die Frauen waren aber damit nicht einverstanden, konnten jedoch 
ihren Willen nicht durchsetzen und gingen dann sehr verstimmt zum FluB, 
um Fische zu fangen. Ein kleiner Knabe war bei seinem Vater im Geister- 
haus zuriickgeblieben. Als die Manner im Geisterhaus das Schwein verzehrten, 
lie8 der Vater seinen kleinen Sohn auch von dem Schweinefleisch mitessen. 
Aber ein kleines Stiickchen Fleisch blieb dem Kind zwischen den Zahnen 
hangen. Als die Mutter dann den Knaben an ihrer Brust stillte, fand sie den 


8 Nach den zutreffenden Angaben bei P. H. MEveR unterscheidet sich dieser 
,,ostliche“ Geisterhaustyp (wie er ihn nennt) von dem sog. ,,westlichen“ in Berlinhafen 
folgendermaBen : der ,,westliche“ Typ ist auf héheren Pfosten erbaut, kleiner, mit fast 
quadratischem GrundriB, nach oben sich verjiingend und mit steil aufragenden Giebel- 
spitzen ; der ,,éstliche‘ Typ dagegen auf niedrigeren Pfosten, groBer, mit langrecht- 
eckigem Grundri8, nach den Stirnseiten ausladend und mit weniger hoch gezogenen 
Giebelspitzen. Vgl. dazu: Hemrich Meyer, Das Parakwesen in Glauben und Kult bei 
den Eingebornen an der Nordostkiiste Neuguineas (Annali Lateranensi 7. 1943. p. 132), 

® hori heiBt auch ein Tanzgesang, bei dem solche buntbemalten Sagopalmblatt- 
scheiden getragen werden. 
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Rest des Fleisches zwischen seinen Zahnen. Sie teilte sofort den andern 
Frauen ihre Entdeckung mit: ,,Schaut her, nicht die Geister, sondern unsere 
Manner haben das Schwein verzehrt.“ Abends kam ein Mann aus dem Geister- 
haus in das Haus seiner Frau, aber sie wies ihn ab und schrie laut: ,, Jetzt 
willst du zu mir kommen (d. h. mit mir geschlechtlich verkehren) ! Hast du 
mir von dem Schwein zu essen gegeben ? Ihr Manner im Geisterhaus habt 
das Schwein verzehrt, nicht die Geister haben es. gegessen!“ Die Frauen 
verschlossen die Tiiren ihrer Hauser und lieBen keinen Mann herein. Die 
Manner im Geisterhaus sahen das und schamten sich sehr. Dann fingen sie 
an, Nashornvégel aus Holz zu schnitzen und zu bemalen. Sie trockneten 
auch Bambusblatter an der Sonne, wodurch diese ganz wei wurden. Aus 
diesen trockenen Bambusblattern verfertigten sie fiir die hélzernen Vogel die 
weiBen Schwanzfedern des mannlichen Nashornvogels. Wahrenddessen waren 
die Frauen drunten am Flu8 beim Fischfang. Der ,,groBe Mann“ (wanigara) 
kletterte auf einen Brotfruchtbaum und hielt nach den Frauen Ausschau. 
Die Frauen kehrten in die Hauser zuriick, kochten Sago und bereiteten die 
gefangenen Fische. Wahrend sie damit beschaftigt waren, kamen ihre Manner 
aus dem Geisterhaus heraus. Jeder Mann hatte einen geschmiickten Nashorn- 
vogel aus Holz in der Hand. blum, blum, blum, ko, ko, ko, riefen die Manner 
und ahmten so den Ruf der Nashornvégel nach. Vor Schrecken und Ver- 
wirrung stiirzten die Frauen aus den Hausern. Jede Frau hatte eine der 
leeren EBschiisseln aus Holz ergriffen und hielt sie sich zum Schutz iiber 
den Kopf. So eilten die Frauen in panischem Schrecken zum FluB, ver- 
wandelten sich dort in Schildkréten und schwammen davon. 

Neben den Figuren von Nashornvégeln und Schildkréten sind es. vor 
allem auch hélzerne Schlangen, die man an den Geisterhausern sieht 1°. Sie 
sind aus verwachsenen, schlangenartigen Baumwurzeln verfertigt. 3-4 m lang 
k6nnen sie sein. Sie sind bunt bemalt. Folgende Mythe, die mir der Gewahrs- 
mann Gungamere aus dem Dorfe Koigin erzahlte, diirfte zu diesen Schlangen- 
figuren Beziehung haben : 

Als die beiden mythischen Schwestern Goau und Dagoma ihre Arbeit 
im Garten beendet hatten, gingen sie an den Brandi-FluB (an der Ostgrenze 
unseres Gebietes), um zu baden. Goaw badete am Rande des Flusses, weil 
dort das Wasser warmer war. Unweit von ihr lag eine Schlange. Das war 
der Geist Mongonombo. Dagoma aber badete mitten im Flu8, denn sie war 
sehr erhitzt, und dort war das Wasser kiihler. 

Spater einmal, als Goau ihre Menstruation hatte und sich im »Blut- 
hauschen“ (= besonderes Haus fiir Menstruierende) aufhielt, stand plétzlich 
jemand vor ihr; es war wiederum der Geist M ongonombo. Als Goau nach 
der Menstruation sich im Flusse badete, stand Mongonombo abermals vor ihr. 
Er sagte zu ihr: ,,Stecke die Finger in deine Ohren, dann werden wir beide 
hinunter ins Wasser steigen. Mongonombo schlug mit einer Gerte auf das 


© Aus einem Dorf beim Berge Hurum (oder Turu oder Churong) meldete schon 
1912 P. EBERHARD LimMBROCK zwei geschnitzte Holzschlangen von einem Geisterhaus ; 
vgl. HOLTKER, wie Anm. 8, p. 33. 
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Wasser, da wurde ein groBer Geisterplatz sichtbar. Mongonombo stieg mit 
Goau auf den Geisterplatz hinab. Dort hatten sie geschlechtlichen Verkehr 
miteinander. Goau blieb unten auf dem Geisterplatz, wahrend Mongonombo 
wieder hinaufstieg und auch Dagoma hinabholte. Als Goau ihre Schwester 
Dagoma sah, wurde sie sehr bése, weil diese nun auch auf den _,schlechten 
Platz“ (Geisterplatz) gekommen war. In der folgenden Nacht wollte Mongo- 
nombo mit .beiden Frauen verkehren, aber die Schwestern wechselten unauf- 
fallig standig ihre Schlafstelle, sodaB er nur mit Goaw zusammenkam. Goau 
wurde zornig und sagte: ,,[hr Geister wollt nur mit Frauen verkehren ; ihr 
geht auf die Jagd, schieBt Wild, aber ihr gebt uns Frauen von dem Fleisch 
nichts mit.’ Am andern Morgen gingen die Manner des Geisterplatzes auf 
die Jagd. Goau und Dagoma beratschlagten miteinander, was zu tun sei, und 
sagten : ,, Wir kochen zuerst ein gutes Essen. Danach stecken wir das Geister- 
haus in Brand, soda8 die im Geisterhaus hangenden Haute von Schlangen, 
Schweinen und Fliegenden Hunden alle mitverbrennen. Dann kénnen die 
Geister sich nicht mehr verwandeln und diese Tierhaute anlegen. Wenn dann 
das Geisterhaus in hellen Flammen steht, folgen wir dem Lauf des Flusses 
und kommen so wieder nach oben zu den Menschen.“ So machten sie es. 
Als sie oben ankamen, sagte Goau zu ihrer jiingeren Schwester Dagoma: 
»Geh du nur ins Wohnhaus, denn du bist noch gut. Ich bin nicht mehr gut, 
denn Mongonombo hat mich verdorben. Ich bleibe hier drauBen am Wurzel- 
' stock des Baumes sitzen. Dagoma, bleib du im Dorf. Wenn ihr Fleisch 
gegessen habt, wirf mir vom Hause aus die Knochen zu. La mir auch die 
Sagoreste und die Schalen der Taro und Yams zukommen !“ So sprach Goau. 
Dann verwandelte sie sich in eine Schlange und blieb dort. 


3. Die Kultgerate des Geisterhauses 


, 


a) Die Geistermasken 


Im Geisterhaus werden die Geistermasken aufbewahrt, die fiir die kul- 
tischen Tanze benétigt werden. Es kénnen wohl zwanzig groBe Masken und 
mehr in einem Geisterhause sein. Eine Geistermaske (wale oder ware) besteht 
aus der Gesichtsmaske, dem Traggestell und der Kérperbekleidung. wale 
oder ware ist sowohl die Bezeichnung fiir die ganze Maske als auch fiir die 
Gesichtsmaske allein. 

Die Gesichtsmaske, die meistens aus Rohr geflochten, doch bisweilen 
auch aus Holz grob geschnitzt ist, wird auf einem Traggestell befestigt, das 
der Tanzer auf den Schultern tragt und das ihn bis zu den Hiiften umhiillt. 
Dieses Traggestell ist aus Rohr geflochten und wird, ahnlich wie die gefloch- 
tene Gesichtsmaske, folgendermaBen hergestellt : Das Geflecht wird zuerst mit 
dem milchartigen Saft des Brotfruchtbaumes bestrichen. Wenn dieser An- 
strich trocken geworden ist und auf der geflochtenen Unterlage eine mehr- 
minder zusammenhangende Unterschicht bildet, wird darauf die rote (gow), 
weiBe (po) und schwarze Farbe (gre) aufgetragen, denn die Maske wird mit 
diesen Farben reichlich bemalt und verziert. 

Unten an das Traggestell wird ein bunter Frauen-,,Grasrock" (juwaxara ; 
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aus den Fasern der Bananenstaude hergestellt) angehangt, der den Tanzer von 
den Hiiften bis iiber die Knie hinweg einhiillt. Wenn die Maske nicht gerade 
in Gebrauch ist, hangen diese ,,Grasrécke“ in einer Ecke des Geisterhauses. 

Soll eine neue Maske hergestellt werden, wird ein Mann, der sich auf 
diese Arbeit versteht, damit beauftragt. Nicht nur solange der Mann an der 
Maske arbeitet, wird er mit Essen versorgt, sondern auch nach Beendigung 
der Arbeit wird ihm ein Festessen bereitet. Doch mu8 der Kiinstler die 
meisten Speisen, die er bekommt, wie Fleisch, Sago, Yams und Taro, an seine 
wauwo (Mutterbriider) schicken. Der Kiinstler, der die Maske herstellt und 
bemalt, heiBt : duo wale nare sugo. Wenn es spater notwendig ist, wird bei 
weiteren Tanzen die Maske von neuem bemalt. 

Es werden miannliche und weibliche Masken unterschieden. Jede hat 
ihren eigenen Namen. Im Dorfe Kusaun heiBen z. B. die mannlichen Masken : 
pangingu, grigembi, weringu, gauwinumbo, woipu und semauri. Das Dorf 
Tjapragoa hat als weibliche Masken: pentjindagoa und yawanging. 


b) Die Geisterfléten 


Zur Ausstattung eines Geisterhauses gehdren auch die Geisterfloten. 
Der gemeinsame Name aller Fléten ist ebenfalls: wale oder ware. In einem 
Geisterhaus werden wohl 10 bis 20 Floten aufbewahrt. Sie hangen einzeln 
an den Wanden oder liegen auch zusammen in zwei Schlingen unter dem Dach. 

Die Geisterfl6te besteht aus einem. 1-1,50 m langen Bambusrohr, das 
einen Durchmesser von 4-5 cm hat. Diese Fléten sind sog. Querfléten. Sie 
sind an dem einen Ende durch einen Knoten verschlossen und tragen ein 
seitliches Anblasloch. Grifflécher gibt es nicht 1. 

Man unterscheidet mannliche und weibliche Fléten. Die méannliche 
Fléte ist etwas langer als. die weibliche und tragt am offenen Ende einen 
aus gesplissenem Rotang verfertigten Ring aufgeflochten. An diesem, etwa 
4 cm breiten Ringe sind Kasuarfedern, ein kleiner Muschelring und eine 
Hahnenschwanzfeder befestigt. Die weibliche Fléte hat auBer der Bemalung 
keine Verzierung. Auch die Fléten haben ihre eigenen Namen. Mannliche 
Fléten sind z. B. gaundagum, wiringere, homonduo und naregaidnjong, wahrend 
madalopo, heferagoa, yampubu und sogorie weiblich sind. 

Der feststehende Ausdruck fiir das kultische Flétenblasen ist bei unsern 
Leuten : ,,die Geister rufen“ !*. Die Fléten werden immer paarweise geblasen, 
immer eine mannliche und eine weibliche zusammen. Als Flétenblaser kommen 


1% Im benachbarten Butgebiet werden zu den Tanzen wie auch im Geisterkult 
die langen, an beiden Enden offenen Bambusrohre ohne seitliches Anblasloch geblasen, 
wie sie P. MEYER (wie Anm. 8, p. 134) beschrieben hat. Diese Bambusrohre werden 
éffentlich und im Geisterhause geblasen. Daneben gibt es auch in But die eigentlichen 
»Geisterfléten“, die Querfléten sind, immer paarweise zusammengehéren und sehr 
geheim gehalten werden. In die Querfléten wird meines Wissens weder in But noch 
in unserm Gebiet hier Wasser gegossen, wie es.in Berlinhafen Brauch ist (MEYER, wie 
Anm. 8, p. 138). 

42 In Berlinhafen z. B. sagt man statt dessen : ,,die Geister weinen“ ; vgl. MEYER, 
wie Anm. 8, p. 121. Der Ausdruck ,,weinen“ ist bei unsern Leuten nur in Todesfallen 
gebrauchlich. 
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nur altere Manner und Burschen, die schon in den Kult eingeweiht sind, in 
Betracht. Im Geisterhause kénnen sich zwei Gruppen von Jugendlichen auf- 
halten : die mamangu (oder mamasombi) und die tjeringu (oder kinisombi). 
Die tyeringu stehen noch vor der Jugendweihe, wahrend die mamangu schon 
die erste Phase der Jugendweihe hinter sich haben, schon in den Kult ein- 
geweiht sind und die Geisterfléten blasen diirfen. Diese sind denn auch spiter 
die Lehrmeister im Flotenblasen fiir die jiingere Gruppe der tjeringu. 

Griinde, weshalb die ,,Geister rufen“, kénnen sein: die ,,Geister“ haben 
Hunger, besonders nach Fleisch; ein Geisterfest der Manner wird vor- 
bereitet ; die Jugendweihe findet statt ; jemand ist gestorben ; ein Mann hat 
groBen Streit mit seiner Frau, weil sie ihn besonders schwer gekrankt hat 
(z. B. wenn sie ihm seine Kalkkalabasse zerschlagen hat), usw. 

Auch ein heftiger Streit im Dorfe kann der Grund sein, weshalb ,,die Gei- 
ster rufen“. Die Geister sind iiber den Streit erziirnt und miissen durch Essen 
versohnt werden. Das mag an zwei konkreten Beispielen erlautert werden : 

Im Dorfe Hambraule waren die Briider Xomerau und Hoba miteinander 
in Streit geraten. Xomerau wollte in die Fremde gehen und sich beim WeiBen 
zur Arbeit verdingen. Damit war seine Frau nicht einverstanden und sagte : 
»Bleib zuhause, bleib bei mir!“ Um ihren Worten Nachdruck zu geben, 
sprach sie auch die Befiirchtung aus, ihr Mann k6nne sich.in der Fremde 
mit andern Frauen abgeben. Diese Verdachtigung aus dem Munde seiner 
Frau war aber eine schwere Beleidigung fiir Xomerau ; er wurde sehr zornig 
dariiber und schimpfte mit seiner Frau. Diese nun fand Unterstiitzung bei 
ihrem Schwager Hoba. Die beiden Briider Xomerau und Hoba kamen darob 
ins Handgemenge. Es hatte schlimm enden kénnen. Da riefen die Freunde 
von Xomerau die Geistermasken und Fléten aus dem Dorf Saure II. nach 
Hambraule. Im Geisterhaus von Hambraule ,,riefen“ nun die Geister aus 
Saure II. Die Frau von Xomerau, die ihren Mann so schwer beleidigt hatte, 
und ihre Briider sahen sich dadurch gezwungen, viel Essen an die Geister 
ins Geisterhaus zu liefern. AuBerdem muBten sie noch sieben groBe Muschel- 
ringe und eine Halskette aus Hundezahnen (walesabma) an die Saure-Leute 
zahlen. So wurde der Streit beigelegt. 

Im Herbst 1948 ereignete sich im Dorfe Orindagon folgendes : Die Frau 
Rauriragoa hatte 6ffentlich schlecht iiber ihren Mann Mandeare gesprochen. 
Der erziirnte Mann lief ins Dorf Saure II. und sagte dort zu seinen wauwo 
(Mutterbriidern) : ,,Bringt eure Geister nach Orindagon !“ In der folgenden 
Nacht ,,riefen“ die Geister zuerst im Dorf Saure II., und die Manner sangen 
zum Schlag der Handtrommeln. Beim ersten Morgengrauen brachten sie die 
Geisterfléten nach Orindagon und bliesen sie unerwartet am Rande des 
Dorfes. Frauen und Kinder aus Orindagon verschwanden sofort in den 
Busch. Dann zogen die Geister (Geisterfléten) ins Geisterhaus von Orindagon. 
Ein bestimmtes Signalzeichen auf der groBen Schlitztrommel rief die Frauen 
und Kinder ins Dorf zuriick. Wahrenddessen ,,riefen“ die Geister im Geister- 
haus unentwegt weiter. Die Frauen muBten fiir die Geister Essen bereiten. 
Sagosiilze mit viel Fleisch, Tabak und Betelniisse wurden ins Geisterhaus 
_gebracht. Einige Manner tanzten auch auf dem Dorfplatz, denen sich. die 
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Frauen nach der Arbeit anschlossen. Am andern Morgen hatte die Frau 
Rauriragoa den wauwo (Mutterbriidern) ihres Mannes als Bezahlung zu geben : 
fiinf groBe Muschelringe, eine lange Zierschnur (porifre) 13 ynd einen Stirn- 
schmuck (kisabma) aus Hundezahnen. Danach trugen die Manner die Geister- 
floten wieder heimlich nach Saure II. zuriick. Die Frauen von Saure I1., 
die gekommen waren, um den Frauen von Orindagon beim Kochen fiir die 
Geister zu helfen, kehrten auf einem andern Weg in ihr Dorf zuriick. 

Ist jemand im Dorf gestorben, dann haben die Geister Mitleid, sie 
»weinen (d. h. es werden die Geisterfléten fiir den Verstorbenen geblasen). 
In den Buschdorfern ,,weinen“ die Geister nur beim Tode eines ,,groBen 
Mannes“, in den Kiistendérfern auch schon beim Tode einer Frau oder eines 
Kindes. Natiirlich miissen die Geister dafiir durch Essen entschadigt werden. 


c) Die Schwirrholzer 


Wenn die ,,Geister rufen“, werden auch die Schwirrhélzer geschwungen. 
Der allgemeine Name der Schwirrhélzer ist : wale tyignare. Ein Schwirrholz 
miBt etwa 30-40 cm in der Lange und ist aus dem Holz der schwarzen wilden 
Betelpalme (Pidgin-Englisch : limbum) verfertigt. Die Schwirrhélzer werden 
an einer langen Schnur iiber dem Kopf in der Luft geschwungen, wodurch 
ein lautes, surrendes Geradusch entsteht. 


d) Die Signaltrommeln 


Zu den Kultgeraéten gehdéren auch die hdlzernen Signal- oder Schlitz- 
trommeln. Der allgemeine Name fiir diese Trommeln ist : mi. Unter einem 
Geisterhaus konnen wohl fiinf und mehr dieser groBen Signaltrommeln stehen. 
Diese Trommeln diirfen nur von Mannern und Burschen, die die Geister schon 
gesehen haben, geschlagen (d. h. mit dem Trommelstock gestoBen) werden. 


4. Die Lanzen und Schaidel im Geisterhaus 


Im Geisterhaus werden auch die langen Lanzen der Manner fiir Jagd 
und Krieg aufbewahrt und stehen dort neben den Masken. Bevor die Manner 
in den Krieg zieéhen, versammeln sie sich, die Lanzen in den Hinden, vor 
den Masken im Geisterhaus. Ein Mann tritt vor und redet eine Maske etwa 
folgendermaBen an: grigembi, me xarg goa humbo hau walea, ,,Grigembi 
(= Eigenname der Maske), steh auf, hilf mir, wir zwei zichen in den Krieg !“ 
Dabei werden bisweilen auch noch die Namen von einem (Geister-)Schwein 
und -Kasuar genannt. Auch sie sollen im Kriege helfen. Hatte der Mann 
im Kampf Erfolg, so kommt er zur Maske zuriick und sagt: ,,Grigembi, du 
hast diesen Feind getétet !“ 

Frither waren auch Ahnenschadel im Geisterhaus. So erzdhlte mir der 


48 atee beliebte Schmuck besteht aus einer Schnur, auf die diinne, platte Ringe 
mit einem Durchmesser von 4-5 mm aufgereiht sind. Diese Schniire kénnen oft recht 
lang sein, 2 m oder sogar 3-4 m. Meist ist in diese Schnur, jeweils in einem Abstand 
von 5 cm voneinander, je ein Hundezahn eingeflochten. Friiher galten diese Schniire 
auch als ,,Geld der Eingebornen und spielten vielfach beim Frauenkauf eine Rolle. 
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Gewahrsmann Gungamere aus dem Dorfe Koigin, der es von seinem Vater 
erfahren hatte. Vor der langen Reihe der Masken war auch eine Reihe von 
Schadeln ,,groBer Manner“ aufgestellt. Uber dem Schidel eines jeden Ver- 
storbenen hing ein langer, scharfer Speer. Den Schadeln wurden tiglich kleine 
Opfer dargebracht. Solche Opfergaben waren: Fleisch, Yams, Taro oder 
Bananen. Bei Gelegenheit des Opferns nannte man vor den Schiadeln die 
Namen der Feinde und sagte dabei etwa: ,,Tétet, ihr Geister, die Manner 
und Frauen jenes (feindlichen) Dorfes; tétet sie alle!“ Nach einiger Zeit 
wurden dann die Opfergaben erneuert. Die Bewohner des feindlichen Dorfes, 
uber die man das Unheil herabgerufen hatte, wurden krank, erbrachen Blut 
und starben. Das Gerede ging: ,,Die Geister (waguwm) haben sie getétet.“ 


5. Das Geisterhaus als Manner-Geheimnis 


Frauen und Madchen ist es streng verboten, in die Nahe des Geister- 
hauses zu kommen. Keine weibliche Person darf einen Mann, der im Geister- 
haus aktiv beim Kult tatig war, beriihren, bevor er ,,kalt“ 14 geworden ist. 
Anderenfalls wiirde einer solchen Person der Kérper anschwellen ; sie wiirde 
bestimmt krank werden. Ein Mann, der im Geisterhaus tatig war, z. B. bei 
den Masken, Floten usw., wird wieder ,,kalt“ gemacht, indem er mit dem 
Blattersaft des BetelnuBpfeffers bespien wird. 

Den~freien Platz vor dem Geisterhaus diirfen Frauen nicht iiber- 
queren : sie miissen immer den Seitenpfad, der gewohnlich am Abhang ent- 
langfiihrt, benutzen. 

Bei diesem ganzen geheimnisvollen Geisterkultwesen (der technische 
Ausdruck dafiir in Pidgin-Englisch ist : tamberan-machen) sind die Manner 
bestrebt, den Frauen méglichst viel Furcht einzujagen, um sie besser in 
Schach halten zu kénnen. Wenn auch heute viele Frauen iiber das eigentliche 
Treiben der Manner im Geisterhause wohl unterrichtet sind, miissen sie doch 
so tun, als ob sie nichts wiiBten. 

Hatte in friiheren Zeiten eine Frau etwas vom Geisterkult erfahren 
oder verraten, wurde sie unbarmherzig getétet. So wurde die Frau Huintjoa 
aus dem Dorfe Kusaun umgebracht, weil sie eine Geisterflote gesehen hatte. 
Ein anderes Beispiel wurde aus dem Dorfe Tjapragoa bekannt. Manner aus 
diesem Dorfe hatten in einer Buschhiitte zwei neue Geistermasken hergestellt. 
Die Masken sollten in der Dammerung ungesehen ins Geisterhaus getragen 
werden. Aber der Knabe Paringre hérte die Manner von weitem kommen, 
stieg auf einen Baum und rief laut seiner Mutter zu: ,,Dort driiben kommen 
zwei ganz groBe Manner (Masken). Sie sind schén geschmiickt.“ Da schaute 
auch die Mutter auf die Masken. Weil Mutter und Sohn die Masken gesehen 
hatten, wurden sie beide von den Mannern gespeert und starben bald darauf. 
Man sagte: ,,Mumbogrug und Murugembe (das sind die beiden Geister, die 
im Dorfe Tjapragoa dem Manne Hopango gehéren) haben die beiden getotet.“ 


14 kalt werden“ ist der in Nordost-Neuguinea allgemein gebrauchliche Ausdruck 
fiir das ,, Unwirksam-werden“ von zauberischen und sonstigen geheimnisvollen Kraften 
in Menschen und Dingen. 
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II. Der Geisterkult 


1. Der mythische Ursprung 


Ursprung und Entfaltung des Geisterkultwesens werden auf eine sehr 
alte Mythe zuriickgefiihrt : 

Vor langen, langen Zeiten spielten am Flusse Pojam in der Nahe des 
Dorfes Holombai!® kleine Knaben und Madchen im Sand. Plotzlich stieg 
der Geist Pangroun aus dem Wasser des Flusses, ergriff die Kinder und totete 
sie. Infolgedessen farbte sich das FluBwasser ganz rot *. Am Abend kehrten 
die Eltern der Kinder aus den Garten heim und wunderten sich iiber die Rot- 
farbung des Flusses. Sie suchten ihre Kinder, fanden sie aber nicht. 

Die Frau Hapio wollte erfahren, welches Geheimnis dahinter stecke. Sie 
verbarg sich unter einem Haufen Feuerholz am Ufer. Kaum hatten sich die 
iibrigen Leute entfernt, fing der Flu8 wie ein wildes Meer an zu schéumen 
und zu toben. Die Frau unter dem Feuerholz zitterte aus Angst am ganzen 
Leibe. Da stieg aus dem schaumenden Wasser ein Geist, ergriff ein Kind, 
das noch zuriickgeblieben war, und fraB es auf. Die Frau sah alles von ihrem 
Versteck aus. 

Die Manner des Dorfes fragten sie, was sie gesehen habe. Sie sagte: 
»Wenn ihr mir ein Schwein gebt, will ich euch alles verraten.“ So geschah 
es. Die Manner berieten lange miteinander, was nun zu tun sei. Dann lieBen 
sie eine hohe BetelnuBpalme senkrecht in den Flu8 hinab, kamen aber noch 
nicht bis auf den Grund. Da banden sie noch eine zweite Palme an die erste, 
und nun erst stieBen sie unten auf das FluBbett. 

Der Mann Pantjapong hatte den Mut, an den Palmen ins Wasser hin- 
unterzusteigen. Unten sah er den Geist Pangroun vollgefressen auf einem 
Stuhle liegen 1’. Pantjapong stieg wieder nach oben und berichtete den 
Mannern, was er gesehen hatte. Bald jedoch kletterte er wieder an den 
Palmen hinab, eine daumendicke Liane in der Hand. Er hatte namlich mit 
den Mannern vereinbart, sobald die Palme sich iiber dem Wasser bewege, 


*° Holombai am Pojam liegt in der Sepik-Ebene, doch kann ich beide nicht 
naher lokalisieren. Als die Wege im Hinterland noch wenig bekannt waren, brauchte 
P. ANDREAS MULLER 1935 noch 12 Reisetage auf Pferdesriicken, um von Wewak an 
der Kiiste bis nach Marui am Sepik zu gelangen (HOLTKER, wie Anm. 3, p. 36). Heute 
kann man in weniger als vier vollen Reisetagen von Wewadk nach Marui kommen. Ich 
bin den Weg wiederholt gegangen. 

® Noch heute, wenn sich nach einem Hochwasser der Flu8 schmutzig gelbrot 
farbt, sagt man, das mache Pangroun. 

1” Dieser Stuhl hat den Namen moregeve. Nach den Angaben Pantjapongs stellten 
spater die Leute im Dorfe Tjapragoa solche Stiihle her. Sie sind noch heute allgemein 
in Gebrauch. Ihre Héhe betragt etwa 40 cm. Die Boden- und Standfliche des Stuhles 
ist kleiner als die Sitzflache. Beide Flachen sind. durch drei Stiitzen miteinander ver- 
bunden. Der ganze Stuhl ist aus einem einzigen Stiick Holz geschnitzt. Man sieht 
diese Stiihle beim Geisterhaus wie auch unter den kleinen Wohnhausern im Dorf. Ich 
wei nicht, ob man sakrale und profane Stiihle unterscheiden mu8. Bemerkenswert ist 
immerhin, da8 ich nie eine Frau oder ein Madchen auf einem solchen Stuhle sitzen sah. 
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sollten sie an der Liane ziehen. Sein Plan war, mit der Liane den Geist zu 
fangen. Sobald er also unten die Liane um den Hals des Geistes geschlungen 
hatte, bewegte er die Palmen. Die Manner oben zogen aus Leibeskraften an 
der Liane, die sie dabei um den Stamm einer Kokospalme laufen lieBen. 

Kaum war der Kopf des Geistes iiber dem Wasserspiegel angekommen, 
brach er ab. Der Rumpf fiel ins Wasser zuriick. Den abgebrochenen Kopf 
legte man in ein Ameisennest. Die Ameisen sauberten den Schidel von 
Fleisch und Blut. Diesen sauberen Schadel brachte man dann ins Geisterhaus. 

Panjapong hatte unten auf dem Geisterplatz im Wasser auch groBe 
Masken gesehen. Mehrere Manner versuchten, gema8 seinen Angaben die 
Masken der Geister nachzuahmen. Eine Maske hatten sie bereits fertiggestellt. 
Ein Mann wollte sie ausprobieren. Er sagte zu seinem Bruder: ,,Wenn ich 
driiben auf dem Platze in der Maske erscheine, muBt du schnell fliehen.“ 
Aber der Bruder kiimmerte sich nicht darum, und so wurde er von seinem 
Bruder in der Maske zu Tode gespeert. Als die Frauen den Toten am Boden 
liegen sahen, bekamen sie Angst und liefen mit den Kindern tief in den Busch. 
Der Geist Pangroun hatte Mitleid mit dem Toten und trug die Leiche spater 
auf den Geisterplatz im Flusse Pojam. 

Seit jener Zeit sind die Geistermasken in unserm Gebiet bekannt und 
in Gebrauch. 


2. Einige Einzelheiten aus dem Geisterkult 


Wenn ein Mann von seiner eigenen oder einer anderen Frau schwer - 
gekrankt wird, gehen seine Jawa (Schwesternkinder) 18 in das Geisterhaus und 
blasen die Geisterfloten. Selbstverstandlich kommen dafiir nur mannliche und 
erwachsene Schwesternkinder in Frage. Gewohnlich kommen vier Schwestern- 
kinder ins Geisterhaus und blasen zwei mannliche und zwei weibliche Floten. 
Man sagt, die Geister im Geisterhaus sind erziirnt und verlangen nach Essen. 
Auf ein bestimmtes Zeichen der Signaltrommel miissen Frauen und Kinder 
in den Busch verschwinden. Dann erscheinen die Flétenblaser auf dem 
freien Platz vor dem Geisterhaus, kehren aber nach einiger Zeit ins Geister- 
haus zuriick. Wenn und wann die Manner es fiir gut finden, rufen sie die 
Frauen und Kinder mit einem bestimmten Signaltrommelzeichen ins Dorf 
zuriick. Das Flotenblasen im Geisterhaus dauert die ganze Nacht bis zum 
andern Morgen. Wahrenddessen haben der beleidigte Mann, seine Frau und 
seine nachsten Anverwandten dafiir zu sorgen, daB Essen (Fleisch, Sago, 
Fische und Fliegende Hunde) herangebracht werden. Am andern Morgen 
‘miissen die Frauen das Essen zubereiten, das dann den flétenblasenden 
Schwesternsdhnen im Geisterhaus gebracht wird. Es handelt sich dabei nur 
um ein kleines Essen. Die Schwesternséhne aber schicken sofort dieses Essen 
an ihre Mutterbriider und an die Manner, die ihnen geholfen haben. Diese 
verzehren das Essen. 


18 Kin Mann nennt alle Kinder seiner Schwester : Jawa. Sie nennen ihn wauwo. 
In der deutschsprachlichen ethnologischen Terminologie kann man also Jawa mit 
,schwesternkinder“ und wauwo mit ,,Mutterbriider“ wiedergeben. 
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Danach streicht der Alteste Mutterbruder jedem der flétenblasenden 
Schwesternséhne Kalk auf die Stirn und sagt : ,,Du bist ein guter Schwestern- 
sohn, geh in den Busch und jage Wild ; wir essen es dann zusammen.“ Jetzt 
schweigen die Fléten. 

Am dritten Tage ziehen alle Manner und Burschen des Dorfes mit den 
Schweinenetzen zur Schweinejagd aus. Sie jagen wenigstens 4-5 Tage im 
Busch. Die gefangenen Schweine werden gebunden und vorerst versteckt 
gehalten. Am Ende der Jagdtage tragen die geschmiickten Jager unter Gesang 
die gefangenen Schweine ins Dorf. Es kénnen dann wohl zehn und mehr 
Schweine sein. Den Frauen, die jetzt die Schweine sehen dirfen, sagt man, 
alle Schweine seien an einem Tage gefangen worden. 

Nun beginnen schon am friihen Morgen die Frauen, das Essen zu 
bereiten. Etwa gegen 4 Uhr nachmittags bringen aus allen Hausern die 
Manner die mit Essen (Schweinefleisch und Sago) gefiillten Holzschiisseln auf 
den Dorfplatz. Dort werden die vollen Schiisseln an die einzelnen Manner- 
gruppen verteilt. Gaste aus den Nachbardorfern erhalten reichliche Bewirtung. 
Ein groBes Schwein wird in das Geisterhaus gebracht. Dieses Schwein ist fiir 
die Mutterbriider bestimmt, denn die SchwesternsGhne haben zwei Monate 
lang die Meidungsvorschrift von allem Schweine- und Kasuarfleisch zu 
halten (hame mari = ,,Verbot von Fleisch haben“). Erst danach erlischt 
fiir sie das Fleisch-Tabu. Die Mutterbriider bringen ihnen dann ein groBes 
Schwein ins Geisterhaus, das sie verzehren diirfen. 

Beim Tode einer angesehenen Person ,,weinen“ die Geister immer. Stirbt 
ein Mutterbruder, so blasen fiir ihn seine Schwesternséhne die Fléten im 
Geisterhaus. Stirbt aber ein Schwesternsohn, dann blasen die Mutterbriider 
die Fléten. Wenn jedoch die Schwesternséhne fiir das Flétenblasen noch zu 
jung sind, treten fiir sie die nachsten Anverwandten ein. Gewdhnlich am 
dritten Tage nach dem Tode einer Person findet ein kleines Essen statt. Das 
groBe Essen, ahnlich so, wie es oben nach der Jagd geschildert ist, folgt dann 
spater zur gegebenen Zeit nach, aber sicher nicht vor Ablauf eines Monats, 
meistens sogar noch spater. Es hangt viel davon ab, ob man schon geniigend 
Wild im Busch erlegt hat oder nicht. 


Ill. Geisterkult und Jugendweihe 
1. Die mythische Begriindung 


Folgende Mythe erzahlte mir Waiaga, ein Mann von etwa 65 Jahren 
aus dem Dorfe Mandi. 

Die Frau Sivingau wusch im Flusse Sier 19 die SiiBkartoffeln, die sie 
aus ihrem Garten geholt hatte. Nicht weit von ihr, etwas abseits im Sande, 
saB ihr kleiner Sohn Yamiwe. Plotzlich wallte das Wasser des Flusses auf 
und stieg hoher und héher. Es reichte bereits bis zum Grasrock der Frau. 
Sivingau schaute sich um, aber fand ihren Sohn nicht mehr. Ein Geist 


1 Den Flu8 Sier kann ich nicht lokalisieren. 


>> 


Der Geisterglaube im Wewak-Boikin-Gebiet Nordost-Neuguineas 811 


(Pidgin-Englisch : masalaz) hatte ihn geholt. Der Geist war auch die Ursache 
fiir die Unruhe des Wassers gewesen. 

Die Mutter eilte ins Dorf zuriick und meldete ihrem Manne das Ver- 
schwinden des Kindes. Schon wollte die Mutter nach alter Stammessitte zum 
Zeichen ihrer Trauer tiber den Tod ihres Kindes Tépfe und Holzschiisseln 
zerschlagen, die Schnurtaschen und Wasserbehialter ®® aus dem Hause werfen. 
Aber da sagte der Mann zu ihr: ,,Tu das nicht ! Wir wissen ja gar nicht, ob 
das Kind wirklich tot ist.“ In der folgenden Nacht hatte der Vater ein 
Traumgesicht. Ein Geist erschien ihm, der ihm sagte, sein Sohn sei im Geister- 
hause am Geisterplatz und wiirde spater wieder zuriickkommen. 

Der Geist hatte den Knaben ins Geisterhaus unter dem FluB gebracht. 
Drei Wochen weilte der Knabe hier und wurde von den Geistern gut behandelt 
und verpflegt. Am Schlu8 legten sie ihm dann Arm- und Beinbander an, 
schmiickten ihn mit Zierschniiren aus kleinen Muscheln, mit Hundezahnen, 
mit Zahnen von Fliegenden Hunden, mit groBen und kleinen Muschelringen 
und mit den bunten Zweigen der Zierstraucher. Auch bemalten sie ihm das 
Gesicht, die Arme und Beine mit bunten Farben. Am-Ende der vierten Woche 
brachte der Geist den Knaben in seinem vollen Schmucke wieder nach oben 
an das FluBufer. 

Bei seiner Ankunft oben heulte der Sturmwind, und ein schwerer Regen 
ging nieder. Die Geisterfléten ,,riefen“ laut. Frauen und Kinder, die in der 
Nahe des Flusses waren, flohen in den Busch. Der Knabe war mittlerweile 
gewachsen und ein groBer, kraftiger Bursch geworden. In seinem reichen 
Schmuck zog er durch die Tumerau- und Dagouri-Dérfer™. Alle Leute 
bewunderten ihn. Sie schmiickten ihn noch mehr und schenkten ihm auch 
Muschelringe und Holzschiisseln. In ihrer Freude schlachteten sie auch 
Schweine und feierten Feste. 

SchlieBlich kam er auch in sein Heimatdorf. Dort erst legte er den 
Schmuck ab. Sein Vater und die Manner des Dorfes bauten das erste Geister- 
haus nach seinen Angaben, wie er es bei den Geistern unter dem Flu8 gesehen 
hatte. Danach wurden alle halbwiichsigen Burschen in das neue Geisterhaus 
geholt. Es wurden alle Zeremonien und Handlungen an ihnen durchgefuhrt, 
wie sie Yamiwe bei den Geistern selbst erlebt hatte. Das war die erste Jugend- 
weihe in diesem Dorfe. 


2. Warum der Geisterkult jetzt Manner-Sache ist 


Wie auch sonst wohl in Neuguinea und in Melanesien *, war auch in 
unserm Gebiet der Geisterkult urspriinglich eine Angelegenheit der Frauen. 
Aber die Frauen wurden von den Mannern iiberlistet und aus dem ganzen 


20 Die Wasserbehalter kénnen Bambusrohre sein, oder auch aus den Blattschei- 
den der wilden Betelpalme (Pidgin-Englisch : limbum) zusammengenahte Wassereimer. 
Wahrscheinlich sind diese hier gemeint. 

21 Tumerau und Dagouri liegen schon im Turubu-Gebiet. 

22 SprIsER hat einiges Material zu diesem interessanten Thema zusammengestellt : 
FeLix SPEIsER, Die Frau als Erfinderin von Kultgeraten in Melanesien (Schweiz. 
Zeitschr. f. Psychologie und ihre Anwendungen 3. 1944. pp. 46-54). 


812 ANDREAS GERSTNER Anthropos 47. 1952 


Geisterkultwesen hinausgedrangt. Dazu erzihlte mir der Gewahrsmann Nara- 
sembi aus dem Dorfe Hambraule folgende Mythe : 

Seitlich von der Halbinsel Mom, éstlich von Wewik, liegt ein machtiger 
Stein an der Kiiste, der unten von der See schon tief ausgewaschen ist. Die 
Landstelle dort wird Pointje genannt. Hier spielt diese Mythe. 

Im Dorf Mom, das nur 5 Minuten entfernt liegt, sagten die Frauen zu 
den Mannern: ,,Wahrend ihr Sago schlagen geht, gehen wir nach Pointje 
Fische fangen.“’ So geschah es, aber die Frauen brachten am Abend nicht viele 
Fische heim. Sie sagten : ,,Wir haben leider nicht viele Fische fangen kénnen.” 

Eines Tages gingen die Manner wieder zum Sago-schlagen, die Frauen zum 
Fischfang. Ein kleiner Knabe wollte nicht mit seinem Vater gehen und schrie 
aus Leibeskraften. Da sagte der Vater, er solle mit der Mutter zum Fisch- 
fang gehen. In Pointje beobachtete der Knabe alles ganz genau. Er sah zwei 
Frauen auf der (Geister-)Fléte blasen, die iibrigen Frauen tanzten dazu. Der 
Knabe machte alle rhythmischen Bewegungen der Frauen nach, er sang und 
tanzte fleiBig mit ihnen. Er war auch ganz bei der Sache, als die vier groBen 
(Geister-)Masken auftraten. Alles, was er sah, versuchte er nachzuahmen. 

Gegen Abend gingen die Frauen ins Dorf zuriick, ohne von ihrem 
Treiben an der See etwas merken zu. lassen. Ihren Mannern sagten sie, 
es sei jetzt keine gute Zeit zum Fischen, darum hatten sie nur so wenig 
Fische fangen koénnen. 

Eines guten Tages waren die Manner wieder auf dem Wege zum Sago- 
schlagen. Diesmal fiihrte der Vater seinen kleinen Sohn an der Hand. Der 
Knabe bat seinen Vater, ihm vom Wegrand den roten Trieb eines Sago- 
blattes zu holen. Weil der Vater ihm nicht gleich den Willen tat, schrie er 
laut auf. Da holte ihm der Vater das Blatt, um Ruhe zu haben. Der Knabe 
nahm das Blatt, rollte es zusammen, band es sich um den Hals und lieB das 
langere Ende iiber seinem Riicken hinabhangen. Dann fing er an zu singen 
und zu tanzen, wie er es bei den Frauen an der Kiiste gesehen hatte. Er 
hielt sich auch ein langeres Stiick Holz quer vor den Mund und ahmte so 
das Fléten-blasen nach. Verwundert fragte ihn der Vater: ,,Was machst 
du da? Wer hat dich das gelehrt ?‘ Der Knabe sagte: ,,Die Mutter und 
die andern Frauen machen es immer so an der Kiiste.“ 

Hinter einem Strauch versteckt, hatten einige Manner dem Tanz des 
Knaben‘zugesehen. Sie iiberlegten mit dem Vater zusammen, was zu tun 
sei, und sagten: ,,Ja, was machen denn unsere Frauen nur an der Kiiste ?“ 
Am andern Tage hielt sich ein Mann an der Kiiste bei Pointje versteckt, um 
die Frauen zu beobachten. Er sah zuerst zwei Frauen die Floten (mamberia) 8 
blasen. Dann traten vier Frauen in groBen Geistermasken auf. Die Geister- 
namen dieser Masken waren : Moguru, Womegome, Sababe und Tjapira. Alle 
iibrigen Frauen tanzten. 

Der Beobachter erzihlte den Mannern im Dorf, was er gesehen hatte. 
Die Manner berieten sich lange miteinander. Allgemein waren sie der 


23 mamberia ist der allgemeine Name der Geisterfléten, nicht der individuelle 
Name einer bestimmten Fléte. 
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Ansicht, der Geisterkult gehére den Mannern und nicht den Frauen. Sie 
machten sich einen Plan. 

Am andern Tag gingen die Manner angeblich wieder zum Sago-schlagen, 
aber sie gingen nicht, sondern versteckten sich im Busch. Die Frauen gingen 
wie gewohnt an die Kiiste nach Pointje. Als nun die Frauen mit ihrem 
Geistertreiben wieder in vollem Gange waren, stiirmten die Manner herbei, 
iiberfielen die Frauen und téteten alle mit ihren langen Kriegsspeeren. Nur 
zwei kleine Madchen blieben am Leben. Zwei Frauen in den Masken baten 
flehentlich um ihr Leben und sagten, sie wiirden den Mannern gern alles 
verraten, wenn man sie verschone. Diese beiden Frauen fiihrten die Manner 
in das ganze Geisterkultwesen ein. Als die Manner alles wuBten, wurden 
auch diese beiden Frauen getétet. Seitdem ist der Geisterkult ausschlieBlich 
eine Sache der Mannerwelt und ein groBes Manner-Geheimnis vor den Frauen. 

Zwei andere Frauen, Bundi und Mariwape, waren gerade in den 
Busch gegangen, um Blumen und Zierblatter fiir den Tanz zu holen. So 
entgingen sie dem Blutbad. Vor Schrecken liefen sie in das Dorf Magon *. 
Dort lebt heute noch ein alter Mann namens Wamasangi, der von diesen 
Frauen abstammen soll. 


3. Die Jugendweihe fiir Knaben 
a) Die Vorbereitungen 


Ein wichtiges Ereignis fiir die gesamte Mannerwelt des Dorfes ist je- 
weils die Jugendweihe, bei der die heranwachsenden Burschen in den Geister- 
kult eingefiihrt werden. Eine solche wichtige Feier erfordert naturgema8 
lange Vorbereitungen. 

Eines Morgens schlagt der mandaduo (= der angesehenste Mann des 
Dorfes) machtig auf seine Signaltrommel und ruft laut ins Dorf: ,,[hr Manner 
und Frauen, was ist mit euren Knaben? Sie miissen die Geister sehen ! 
Sonst lachen uns die Manner der andern Dorfer aus. LaBt uns viel Essen 
besorgen und die Feier vorbereiten ! nene wale kusare (‘wir rufen die Geister’) !“ 

Die Manner schlagen zuerst eine groBe Anzahl etwa 10m langer Stangen 
(njengrefi) im Busch. Diese Stangen und Holzer bleiben zunachst im Busch 
liegen, bis nach etwa einer Woche die Signaltrommel das Zeichen gibt, sie 
ins Dorf zu tragen. Das geschieht aber heimlich, wahrend Frauen und Kinder 
nicht im Dorf sind. 

Die sogenannten tiwale (altere Manner) richten auf der einen Seite des 
Geisterhauses die Stangen in einem gewissen Abstand vom Hause auf. Zwi- 
schen den aufrechtstehenden Stangen werden diinnere Querhélzer und aus 
Sagoblattern geflochtene Matten befestigt. So entsteht eine hohe Wand zum 
Schutz gegen unberufene Spaher. 

An dieser Wand wird mit langen Unterbrechungen gearbeitet. Man hat 
Zeit. Es miissen ja auch groBe Yamsgarten angelegt werden, in denen Manner 


24 Magon liegt seit dem Kriege naher an der Kiiste. Friiher wohnten aber die 
Leute tiefer im Busch. Auf der Karte ist die heutige Lage des Dorfes eingezeichnet. 
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und Frauen wochenlang beschaftigt sind. Erst nach der Yamsernte, also 
9 Monate spater, kann das Fest stattfinden. Schon ein halbes Jahr vor dem 
Feste gehen die Manner immer wieder auf die Jagd, um das notige Fleisch 
(Schweine, Kasuare, Baumbaren, Kangurus usw.) zu besorgen. Das Fleisch 
wird gut gerauchert, daB es sich bis zum Feste halt. Gleichzeitig holen die 
Frauen viel Feuerholz zusammen, das aufgestapelt wird, um beim Fest 
zum Essenkochen zu dienen. Auch die Manner schleppen trockene Baum- 
stamme, besonders von den Baumen sagna, tyiwia und gare, die sich beson- 
ders gut als Feuerholz eignen und fiir die Beschnittenen spater bendtigt 
werden, zum Geisterhaus. 

Seitlich vom Geisterhause wird eine Hiitte errichtet fiir die Knaben, 
die die Jugendweihe mitmachen sollen. In dieser Hiitte schlafen sie auch 
wahrend der Feiertage. 

Es werden auch viele reife Kokosniisse gesammelt und rund um 
einen hohen, etwa 10 m langen Pfosten aufgeschichtet. Oft sind es auch 


zwei solcher langen Pfosten. 
b) Die Personen im Geisterhaus 


Ist- fiir die Jugendweihe alles geniigend vorbereitet, werden die Knaben, 
die initiiert werden sollen, feierlich ins Geisterhaus gefiihrt. Diese Knaben 
heiBen : t4eringu (oder kinisomb1). Es kommen auch die Burschen, die schon 
bei der letzten Feier die erste Phase ihrer Einweihung mitgemacht haben, 
ins Geisterhaus. Diese Burschen heiBen : mamangu (oder mamasombi). Auch 
eine Anzahl Manner kommt ins Geisterhaus. 

Alle Geisterhausbewohner bekommen wahrend der Feiertage taglich ein 
gutes und reichliches Essen. Einen Teil des Essens (Fleisch und Yamssuppe) 
kochen sich die Manner selbst in der Nahe des Geisterhauses. Das iibrige 
Essen, besonders Sago mit Fleisch, kleine und lange Yams ®5, richten die Frauen 
im Dorfe her. Die Manner tragen das fertige Essen auf Holzschiisseln ins 
Geisterhaus. Die leeren EBschiisseln, die spater wieder aus dem Geisterhaus 
hinausgereicht werden, miissen von den Mannern zuerst gewaschen werden, 
bevor die Frauen sie beriihren diirfen. Von auswartigen Freunden wer- 
den immer wieder neue Schweine und Kasuare ins Geisterhaus geliefert. 
Eine beliebte Zuspeise zur Yamssuppe ist die geschabte Kopra von den 
Kokosniissen, die man vorher gesammelt und um einen hohen Pfosten 
aufgeschichtet hatte. 

Es gibt gewisse Speiseverbote fiir die Geisterhausbewohner wahrend der 
Festtage. Die Knaben, die initiiert werden, diirfen die Suppe nicht direkt 
aus der Holzschiissel schliirfen, wie die Manner es tun, sondern miissen die 
Suppe mit einem Léffel zu sich nehmen. Allen im Geisterhause, den Mannern : 


°° Die langen Yams hei®en im Pidgin-Englisch: mami oder kaukau. Das sind 
aber zwei verschiedene Arten. mami werden die schénen, glatten EByams genannt, 
die 40 cm lang und noch langer werden kénnen. Jede Pflanze kann sechs und noch mehr 
solcher Friichte tragen. Bei den kaukau dagegen haben wir nur eine, aber vielverzweigte 
Frucht, die allerdings bis 25 kg schwer werden kann. Im Pidgin-Englisch werden auch 
die SuBkartoffeln kaukau genannt. 
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wie den Jungen, ist es wahrend dieser Tage verboten, Betelniisse zu kauen 
und Gemiise zu essen. 

Die Dauer der Jugendweihe hangt von dem Vorrat an Essen ab. Unter 
Umstanden kann sie wohl zwei, seltener drei Monate dauern. Die Knaben hal- 
ten sich meistens in oder in der Nahe ihrer Hiitte auf. Dort schlafen sie auch. 


c) Die rituellen Bader 


An einem festgesetzten Tage begleiten die Manner die Kandidaten der 
Jugendweihe an den Flu8 (vgl. Abb. 2). Dort nehmen die Knaben ein Bad 
und werden danach von den Mannern mit Stécken geschlagen (d.h. ,,die 
Geister schlagen die Knaben“). Zwei Mutterbriider (wauwo) des betreffenden 
Kandidaten halten ihn lang gestreckt, und ein fiwale (alterer Mann) schlagt 
ihn mit einem Stock. Dabei sagt der ¢iwale : ,,Homonduo ** friBt dich. Daher 
auch der Ausdruck : sembi wale siaga, ,,die Geister fressen die Knaben“ (wort- 
lich : ,,Die Knaben, die Geister fressen sie“). 

Nach diesem ersten rituellen Bad kehren alle zum Geisterhaus zuriick. 
Die Kandidaten setzen sich auf den freien Platz vor dem Geisterhaus und 
erhalten nun praktische Unterweisung durch die Manner, wie man Arm- und 
FuBbander macht. Die Armbander werden aus den Faden von Schlingpflan- 
zen, die Schmuckbander fiir das FuBgelenk aus gesplisseném Rohr verfertigt. 

Zur gegebenen Zeit an einem andern Tage miissen die Kandidaten ein 
zweites rituelles Bad im Flu8 nehmen. Bei dieser Gelegenheit miissen sie 
dann bei der Riickkehr aus dem Bad durch die langere Spalierreihe der 
Manner in der Nahe des Geisterhauses laufen. Jeder Mann hat eine junge 
Bananenstaude in der Hand, deren oberes Ende mit Brennesseln (wingiwara) 
umwickelt ist. Damit schlagt er auf die Kandidaten ein. Am Ende der 
Spalierreihe steht ein Mann mit einer groBen, weitgedfineten Schnurtasche, 
die mit Brennesseln gefiillt ist. Darin fangt er jeden ankommenden Kandidaten 
auf. Die ganze Prozedur soll sehr schmerzhaft sein. 


d) Die Unterweisungen 


Wahrend der Tage der Jugendweihe werden die Kandidaten in ver- 
schiedenen Dingen und Fertigkeiten unterrichtet, die sie bisher noch nicht 
wuBten. Dazu gehért natiirlich vor allem der Unterricht im Geisterkult 
selbst und allem, was damit zusammenhangt. 

Den praktischen Unterricht im Verfertigen der Aue und Beinbander 
habe ich schon genannt. 

Von erfahrenen Mannern werden die Kandidaten auch belehrt, wie sie 
sich in Zukunft den Frauen gegeniiber zu verhalten haben. 

Nach der Beschneidung (dariiber nachher) wird den Kandidaten gezeigt, 
wie sie von jetzt an ,,Blut lassen“ sollen. Mit diesem verschleiernden Aus- 
druck wird eine Handlung bezeichnet, bei der man in seinen eigenen Penis, 
und zwar in die Eichel, Schnitte macht, damit reichlich Blut ausflieBe. Diese 


26 Das Wort kann ich weder sprachlich noch inhaltlich naher erklaren. duo = 
Mensch“. Ob Homonduo der groBe Geist ist ? 
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Unsitte ist auch heute noch nicht abgetan. Wo der Geisterkult nicht mehr 
iebendig ist, belehrt heute der Vater selbst oder ein anderer Mann den 
Knaben iiber Zweck und Praxis des ,,Blut-lassens“. Friither wurden die 
Schnitte mit einem Bambusstabchen oder einer Glasscherbe gemacht, heute 
meistens mit einer europdischen Rasierklinge. Im ,,Blut-lassen“ findet der 
Mann angeblich eine groBe kérperliche Erleichterung ; er fiihlt sich nachher 
wieder stark, sagt man. Darum nimmt man diese Handlung vor, sooft man sich 
unwohl, trige, unlustig oder krank fiihlt. Diese gute Wirkung wird den 
Geistern zugeschrieben. 

Die Kandidaten der alteren Klasse (die sog. mamasomb1), die schon bei 
der letzten Jugendweihe die erste Phase der Initiation mitgemacht haben 
und schon beschnitten sind, bekommen nun auch Gelegenheit, zum erstenmal 
gombi zu essen. gombi ist eine Mischung aus verschiedenen Dingen, die alle 
Zauberwirkung haben sollen. Vermutlich ist dieser Mischung eine natiirlich 
berauschende Wirkung nicht abzusprechen. Die Mischung besteht aus dem 
Geschabe von den Knochen gro8er Vorfahren und von den ,,Knochen“ des 
mythischen Riesen Nawaring *’, ferner aus bestimmten zerkleinerten Blattern 
und Schlingpflanzen, aus einem Stiickchen von der Nabelschnur eines neu- 
gebornen Kindes, und das alles wird mit geschabter Kopra vermischt. Unter 
Aufsicht der Alten miissen die mamasombhi jetzt diese Mischung zum erstenmal 
einnehmen.. Der GenuB von gombi verschafft Gliick auf der Jagd, macht 
stark fiir den Kampf, verleiht Erfolg beim Schaden- und Todeszauber und 
gibt Befahigung, andere Menschen krank machen zu kénnen. 

In friiheren Zeiten zogen die mamasombi etwa einen Monat nach dem 
ersten gombi-Essen mit den Mannern zum Kampfe aus. War ein Gegner 
getotet worden, muBte die Leiche von jedem mamasombi noch einmal 
gespeert werden. Wahrend der Kampfestage durften die Krieger und auch 
“die mamasombi nur am Feuer geréstete Yams und Taro essen. Am Morgen 
nach der Tétung eines Gegners tranken sie alle den Saft der wilden Zitrone 
(huimbung). Dann vertrieben sie den Geist des Getédteten, indem sie ihre 
Arme in die Richtung des feindlichen Dorfes schleuderten. Dadurch waren 
Manner und mamasombi wieder ,,kalt“ geworden, d.h. frei von schadigen- 
der oder gefahrlicher Zauberkraft. 


e) Die Beschneidung 


Schon bald nach dem zweiten rituellen Bad (siehe oben) wird an den 
Kandidaten die Beschneidung vorgenommen. Alle Frauen und Kinder miissen 
wieder das Dorf verlassen. Die Miitter, die einen Sohn bei den Kandidaten 
im Geisterhaus haben, jammern und rufen laut: ,,Der Kasuar wird euch 
fressen. Dann seid ihr in seinem Bauch. Wie wird es euch dort ergehen ?“ 
Der technische Ausdruck fiir die Beschneidung heiBt namlich : Njameariga, 
_y»der Kasuar friBt ihn“. 

Im Geisterhaus aber sagen die Manner zu den Kandidaten der jiingeren 
Klasse (kinisombi): ,,Nehmt die KokosnuBschalen; wir gehen Sago mit 


*7 Uber Nawaring vgl. die Mythe im SchluSkapitel. 
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Ingwerwurzeln essen.“ Sie gehen zusammen an eine abgelegene Stelle im 
Busch. Am Beschneidungsplatz halten zwei Mutterbriider ihren kleinen 
Schwesternsohn fest. Zwei mamasombi halten ihm die gespreizten Beine aus- 
einander. Die Beschneidung wird dann von zwei Mannern vorgenommen. 
Finer schneidet mit einem scharfen Bambusstabchen das Praputium ab, der 
andere st6St einen zugespitzten Knochen vom Kasuar oder Fliegenden Hund 
in den Penis. Das Blut flieBt in die KokosnuBschale ab. In dieses Blut taucht 
der eine Mann eine gespaltene Betelnu8 und gibt sie dem Beschnittenen zu 
kauen. Dann schlagt ihm der Mann mit der Faust auf die Brust und sagt 
dabei: ,,Mandetragoa! Sei stark, wenn du in den Kampf ziehst, fliehe nicht 
davon !" (Mandeiragoa scheint der Geist des Krieges zu sein, aber sicher 
bin ich nicht. Die Wortbedeutung ist mir unbekannt.) 

Die Beschneidungswunde wird mit einem am Feuer angesengten Baum- 
blatt (éjofe) verbunden. Der verbundene Penis hangt dann an einer Schnur, 
die um den Hals des Knaben gelegt wird. Oft miissen die Beschnittenen in 
den nachsten drei Wochen an den glimmenden Feuerbranden sitzen, um die 
, Wunden zu heilen“. Besonders heilkraftig ist das glimmende Feuer aus den 
Baumstéammen von sagna, tjiwia und gare ; das sind die Feuerhdlzer, die von 
den Mannern in der Vorbereitungszeit ins Geisterhaus geschleppt wurden 
(siehe oben). Wenn: Manner aus andern Dérfern die Beschneidung vor- 
genommen haben, dann werden sie von den Vatern der Beschnittenen fiir 
ihre Dienste reichlich bezahlt. 

Die KokosnuBschale mit dem Rest des Blutes wird in eine wohl 3 m 
tiefe Grube am Rande des Dorfes geworfen, die von den Mannern eigens 
ausgegraben wird. Ich sah am Rande der Dorfer mehrere solcher Gruben. 
In diese Gruben darf sonst kein Unrat geworfen werden. 


f) Die AbschluBfeierlichkeiten 


Sind die Wochen der Jugendweihe zu Ende, folgt als AbschluBfeierlich- 
keit ein groBangelegtes Tanzfest. Die Freunde in den andern Dorfern, denen 
man die Einladung zugeschickt hat, warten schon mit Ungeduld darauf. 
Viele Leute kommen auch ohne Einladung, um am Tanz teilzunehmen. 

Das bei dieser Gelegenheit aufgefiihrte groBe Tanzfest heiBt : maringa. 
Diesem geht am Tage vorher fiir alle Freunde ein groBes Essen voraus (vel. 
Abb. 1), bestehend aus Sagosiilze mit Fleisch und am Feuer geréstetem Yams. 
Selbstverstandlich verzehren die Manner und Burschen im Geisterhaus auch 
gewaltige Portionen von Schweinefleisch. 

Wahrenddessen werden die Beschnittenen fiir den groBen Festzug feier- 
lich geschmiickt. Der ganze Kérper wird mit Ockerfarbe, das Gesicht mit 
bunten Farben bemalt. An Armen und Beinen tragen sie geflochtene Schmuck- 
binder. Im gefarbten Haar stecken Federn vom Paradiesvogel. Uber Brust 
und Riicken hangen gesplissene bunte Blatter von Zierstrauchern. Jeder 
kinisombi tragt stolz an einem Stock iiber der Schulter eine Schnurtasche, 
_ die er von seiner Mutter oder Schwester geschenkt bekam. An dieser Schnur- 
tasche hat er die Armbander, die er im Geisterhaus selbst verfertigt hat, 
befestigt. Die Schmuckbander sind fiir die Mutter und Schwester bestimmt. 
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Zu den AbschluBfeierlichkeiten sind nicht nur alle Dorfbewohner, sondern 
auch viele Freunde und Bekannte aus andern Dérfern zusammengekommen. 
Alle wollen und sollen am groBen Tanzfest teilnehmen, um die Festtagsfreude 
zu erhdhen. Die Festgaste sagen: nene dji horombo wagi, ,,wit gehen zum 
Geisterfeste singen“. Der feststehende Ausdruck fiir das Tanzfest bei dieser 
Gelegenheit ist namlich : horombotjo, ,,sie singen fiir das Geisterhaus™. 

Kurz bevor der Festzug beginnt, herrscht die héchste Spannung in 
und auBerhalb des Geisterhauses. Die groBen Signaltrommeln setzen mit 
ihrem Dréhnen ein, die Handtrommel|n werden geschlagen. Die geschmiickten 
Kandidaten kommen hinter der hohen Wand am Geisterhaus hervor. Sie 
schreiten in feierlichem Zug hintereinander. Ihnen schlieBen sich auBerhalb 
des Geisterhauses gleich die Miitter, Schwestern und weiblichen Verwandten 
an, die dort das Erscheinen der Kandidaten erwartet haben. Auch diese 
haben ihren schénsten Schmuck angelegt, wie auch alle iibrigen Frauen, die 
dem Zuge folgen. Sie tragen alle viele Perlenschniire um den Hals und die 
groBten Muschelringe auf der Brust. An den neuen Schnurtaschen auf ihrem 
Riicken glanzen viele kleine Muschelringe und sonstiger Schmuck. Die Manner, 
Dorfleute und Gaste, folgen den Frauen. Unter frohem Gesang beim Klang 
der Trommeln zieht der Festzug mehrere Male iiber den Dorfplatz, bis er 
seitwarts einbiegt und sich auflést. Dann sitzen die Leute vor den Hausern, 
schwatzen und rauchen. Gegen Abend beginnt dann das gro8e Tanzfest, das 
die ganze Nacht bis zum Morgen dauert. Es ist das gré8te und feierlichste 
Tanzfest, das die Dérfer kennen. Frauen und Kinder beteiligen sich eben- 
falls aktiv daran (Abb. 3). Auch in den nachsten Nachten wird noch gesungen 
und getanzt, oft drei Wochen lang. Bisweilen, wenn man iibermiidet ist 
oder keine rechte Lust hat, fallt der Tanz in einer Nacht aus. Junge Leute 
aus den Nachbardérfern kommen (wenn auch nicht geschlossen) und tanzen 
mit, werden aber dann nicht verkéstigt. 

Nach diesem Tanzfest bleiben die Manner noch langere Zeit im Geister- 
hause, gehen aber auch ab und zu schon wieder zur Arbeit in ihre Garten. 
Die kinisombi tragen noch etwa drei Wochen lang ihren Festschmuck. 
Wahrend dieser Zeit diirfen sie sich wohl bei ihren Eltern aufhalten, diirfen 
aber das Wohnhaus noch nicht betreten, sondern miissen unter dem Wohn- 
haus schlafen, falls sie fiir die Nacht nicht doch lieber ins Geisterhaus gehen. 
Die Miitter geben ihren beschnittenen Sdhnen in dieser Zeit das Essen, aber 
immer ohne Gemiise. Die Vater gehen mit ihren beschnittenen Séhnen in die 
Nachbardorfer und besuchen Freunde und Bekannte. Diese beschenken den 
Jungen mit vielen Muschelringen. 

SchlieBlich folgt noch nach einigen Wochen der SchluBakt der dies- 
jahrigen Jugendweihe. Am Ufer des Flusses hat man auf vier Pfosten ein 
langes, faulendes Holz gelegt. Es sieht wie ein niedriges Joch oder Torbogen 
aus. Vor diesem Joch haben sich die Manner in Spalierreihen aufgestellt, 
jeder mit einem Stock bewaffnet. Die Kandidaten miissen durch das Spalier 
der Manner laufen und werden von ihnen mit den Stécken geschlagen. Dann 
miissen sie unter dem Joch aus faulendem Holz durchklettern und dann 
gleich in den Flu8 springen. Es folgt ein griindliches Bad. Nach dem Bad 
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reiben sie sich die Hande mit den Blattern vom Baume tjambangulaw ab. 
Nach dem Abreiben der Hinde treten sie die Blatter mit FiiBen und werfen 
die Blatter dann in den Flug. 

Damit sind alle kultischen Einschrankungen und Meidungsvorschriften 
aufgehoben, die Jugendweihe ist fiir diesmal beendet, aus den Knaben 
kinisombt sind mamasombi geworden, die gliicklich durch die erste Phase 
der Jugendweihe gekommen sind und damit die erste Stufe zum vollwer- 
tigen Manne erreicht haben. 

Zum ,,vollwertigen Manne“ gehért nach alter Auffassung auch, daB er 
vor allem ein tiichtiger Krieger sei. Das ist wohl urspriinglich bei diesen kriege- 
rischen Stammen eines der Hauptanliegen der Jugendweihe gewesen. Darauf 
weist die Ermahnung nach der Beschneidung hin. Das 1aBt sich auch aus 
dem ersten gombi-Essen erkennen, dem in friiheren Zeiten dann gleich die 
praktische Einfiihrung und Erprobung in Kampf und Feindtétung folgte. 
Die Geister werden zur Teilnahme am Kampf aufgefordert, ihnen wird in 
diesem Sinne geopfert, die Kriegsspeere stehen unter ihrem Schutz und Segen 
im Geisterhaus neben den Masken. Natiirlich kamen noch vielerlei Zauber- 
praktiken hinzu, das Kriegsgliick auf seine Seite zu ziehen, sich selbst zu 
schiitzen und den Gegner in jeder Weise zu schadigen und zu schwachen. 
So erzahlte mir mein Gewahrsmann Hantjepre aus dem Dorfe Saure II. von 
einem alten Kriegszauber friiherer Zeiten : Bis zur groBen ,,Sauberung“ durch 
Yauiga (siehe oben) lag im Dorfe Saure II. ein machtiger Stein, der Mander- 
vragoa hieB. (Es ist derselbe Name, der in der Ermahnung nach der Beschnei- 
dung steht.) Ehe die Manner in den Kampf zogen, kamen sie mit ihren 
Speeren hier beim Stein auf dem Dorfplatz zusammen. Der tiichtigste Krieger 
von ihnen legte Blatter der Schlingpflanze trenambiragoa auf den Stein. Da- 
durch bekamen die Kampfer Wagemut und Starke im Treffen mit den Feinden. 


v 


IV. Die Mythe von Nawaring, dem Riesen 


Wie schon gesagt, besteht beim ersten gombi-Essen die ,,Speise“ aus 
einer Mischung verschiedener Dinge mit Zauberwirkung, zu denen auch das 
Geschabsel von den sog. ,,Knochen“ des Riesen Nawaring gehért. Nawaring 
ist ein sagenhaftes Wesen der Urzeit. Mein Gewahrsmann Tjangowa aus dem 
Dorfe Tjapragoa hat mir iiber ihn berichtet. Die Mythe ist allen Mannern 
weit und breit bekannt und zeigt dadurch schon ihre allgemeinere Bedeutung 
im Geisterkultwesen. 

Der gewaltige, breitschulterige Riese Nawaring kam vor langen, langen 
Zeiten vom Siiden her in unser Gebiet und lieB sich im Dorfe Njomogu nieder. 
Er hielt sich im unzuganglichen Bambusdickicht auf. Seine Frau Mando- 
weragoa war immer in seiner Nahe, wohnte aber im Dorfe Njomogu selbst. 
Die Leute glaubten, sie sei gebrechlich und krank, denn sie hatte sich Arme 
und Beine mit Binden umwickelt und schlief oft am Feuer. 

Wenn aber alle Dorfbewohner in den Busch oder in ihre Garten 
gegangen waren, erhob sich plétzlich ein heftiger Wind, und im Bambus- 
dickicht hérte man ein starkes Rauschen. Daraufhin stand die angeblich 
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kranke Frau eilends auf, lief zum nahen FluB, badete dort und legte sich 
einen neuen ,,Grasrock“ (juwaxara ; aus den Fasern der Bananenstaude ver- 
fertigt) an. Alsbald erschien auch Nawaring selbst in seinem vollen Schmucke. 
Er trug den Nasenstein (te) quer in der Nasenscheidewand und hatte in 
der Hand ein Biindel Speere. Nawaring gab seiner Frau Betelniisse und 
Betelpfeffer, und beide kauten zusammen Betel. Alsdann rief die Frau ihre 
Kinder“ aus dem Busch herbei; das waren Schweine, Baumbaren, Beutel- 
ratten usw. Diese ,,Kinder“ kamen in groBer Anzahl heran. Nawaring speerte 
und zerlegte sie, und Mandoweragoa machte eine Mahlzeit daraus. Der Riese 
und seine Frau hatten dann ein reichliches Essen. Wenn aber gegen 4 Uhr 
nachmittags die Leute aus ihren Garten zuriickkamen, verschwand Nawaring 
wieder in das Bambusdickicht, und Mandoweragoa lag wieder als kranke 
Frau am Feuer. 

Die Manner des Dorfes hatten schon wiederholt das seltsame Rauschen 
im Bambusdickicht gehért. Sie wollten wissen, was der Grund dafiir sei. 
Darum versteckten sie einen Knaben unter einem Haufen Feuerholz. Er 
sollte beobachten, was da geschah. Der Knabe sah dann von seinem Ver- 
steck aus alles. Er berichtete den Mannern iiber seine Beobachtungen. Die 
Manner hielten lange Rat miteinander und kamen dann schlieBlich zu 
einem EntschluB. 

Alle Manner der ganzen Gegend wurden zusammengerufen. Man wollte 
das Bambusdickicht niederlegen. Die hohen Bambusrohre wurden Stiick fiir 
Stiick niedergeschlagen, bis man schlieBlich bis auf Nawaring stieB. Der Riese 
ging mit seinen Speeren wild auf die Manner los. Erst als ihn ein Mann in 
den rechten Oberarm speerte, lie er seine Waffen fallen und rannte davon. 
Miihsam konnte er sich bis in das hohe Alangalanggras vor dem Dorfe Damtjo 
fliichten. (Das Dorf Damtjo ist nicht genauer zu lokalisieren.) Dort brach 
er zusammen und verblutete sich. Von seinem Blute wurde die Erde gerdtet. 
(Der rétliche Lehm dort heiBt noch heute : rambauin = ,,Blut von N. awaring’.) 
Die Manner fanden den toten Riesen, zerschnitten seinen Kérper und nahmen 
seinen Schadel und die andern Knochen mit in die verschiedenen Dorfer. 
Bis zur groBen ,,Sauberung“ durch Yauiga 1947 waren noch Teile von diesen 
Nawaring-Knochen — alle in versteinerter Form, d. h. als Steine — in folgen- 
den Dérfern vorhanden : Tjapragoa, Kusaun, Orindagon, Njumoikum, Bali- 
wama und Passam. In Tjapragoa bewahrte man das Knochenstiick im Geister- 
hause auf. Es wurde einfach als pars pro toto Nawaring genannt. Im Dorfe 
Sapiawa bei Njomogu verwahrte man bis 1947 den versteinerten Unter- 
kiefer des Riesen. 

Nach dem Tode Nawarings verwandelte sich seine Frau M andoweragoa 
in die Schlange Gariog und verschwand in die Tiefe des Urwaldes. 

Nawaring spielt in den Zauberpraktiken eine groBe Rolle. Man sagt 
von ihm, er kénne die Leute krank machen und téten. Fiir die Durchfiihrung 
eines wirksamen Schadenzaubers nimmt der Mann etwas Geschabsel von 
einem (versteinerten) Nawaring-,,Knochen“, vermischt mit der Ingwerwurzel 
(senabre) und beides iiber einem Feuer erhitzt, in seinen Mund, spuckt dann 
auf die Person, die er verzaubern will, und sagt dazu die entsprechende 
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Zauberformel. Wenn kein anderer Mann einen ganz kraftigen Gegenzauber 
macht, ist der so Verzauberte unrettbar dem baldigen Tode verfallen. 
Nawaring war eben ein Riese mit gewaltigen Kérperkraften. Ihm wider- 
steht so leicht keiner. 


V. Legende zu den Abbildungen 


Abb. 1. Eine groBe flache Holzschiissel aus dem Dorfe Montjekrantje im Hinter- 
land von Wewak-Boikin. Die Schiissel ist aus der brettartigen Stiitzwurzel des sog. 
,Bretterbaumes“ verfertigt (zur naheren Kennzeichnung dieser Urwaldbaume vgl. 
A. STEINMANN, Die Verwendung von Baumwurzeln als natiirliche Gongs. Anthropos 
33, 1938, pp. 656 f.). Der Durchmesser der hier abgebildeten Schiissel, die ich schon 
1934 in Montjekrantje sah, betragt 125 cm. Solche groBen Holzschiisseln werden nicht 
ins Geisterhaus gebracht, sondern finden Verwendung bei dem groBen Essen, das dem 
maringa-Tanzfest zum Abschlu8 der Jugendweihen vorausgeht. In der Schiissel wird 
Sagosiilze mit Schweinefleisch (d. h. mit einem ganzen Schinken oder einem groBen 
Stiick Schweinefleisch) serviert. (Photo: P. ANDREAS MULLER, S. V. D.) 

Abb. 2. Eine FluBlandschaft im Hinterland von Wewak-Boikin. Ich kann den 
Flu8 nicht genau bezeichnen, doch erinnert mich das Bild an den Nagam, der nicht 
weit vom Dorfe Kusaun flieBt. Diese Fliisse k6nnen bei Hochwasser recht gefahrlich 
sein. Aber zu jeder Jahreszeit haben diese FluBlaufe tiefere Wasserlécher und Stellen, 
wo die rituellen Bader bei der Jugendweihe genommen werden kénnen. (Photo : P. FRANZ 
KirscHBAuM, S. V. D.) 

Abb. 3. Eine Frau und zwei Madchen aus dem Inlanddorf Passam. Es sind 
typische Buschleute. Die Alte raucht eine selbstgedrehte Zigarre, zu der sie ein Stiick 
vom Bananenblatt als Deckblatt genommen hat. Junge Frauen und Madchen tragen 
meistens zu den Tanzfesten einen Zierhaarschnitt, wie das Madchen in der Mitte. 
(Photo: P. Huspert Husers, S. V. D.) 

Abb. 4. Ein Madchen aus Boikin im Schmuck der Jugendweihe, die nach der 
zweiten Menses stattfindet. Typisch fiir diesen Schmuck ist der Zierhaarschnitt, der 
geflochtene Leibgurt, der bunte Lendenschurz und der reiche sonstige Korperschmuck. 
In der durchbohrten Nasenspitze steckt ein Knochen des Fliegenden Hundes. Dieser 
Jugendweihe-Schmuck wird etwa 3-5 Monate lang getragen. (Photo: P. ANDREAS 
MULLER, S. V. D.) 


822 DOMINIK SCHRODER Anthropos 47. 1952 
(® 


Zur Religion der Tujen 
des Sininggebietes (Kukunor) 


Von DoMINIK SCHRODER 


(Zweite Fortsetzung) 


V. Briuche um den Ackerbau und das Vieh 


1. Das Saat- und Herbstdankfest ! * 
Bericht 


Das Saatfest und das Fest des Herbstdankes sind vollstandig gleich. 
Nur haben die Leute im Herbst mehr Mehl und Fleisch, um das Fest zu 
feiern. Beide Feste dauern mehrere Tage. Eine bestimmte Anzahl Tage ist 
nicht vorgeschrieben. Man unterscheidet beim Feste das Opfer und die 
Tanze der Schamanen. Das Opfer wird von dem Saatherrn oder den Dorf- 
altesten vorgenommen. Die Tanze dauern einen ganzen Tag ; damit ist auch 
gewohnlich ein Markt verbunden. 

Die Schamanen errichten einen Mast im Tempelhof, beten mehrere Tage, 
senden am ersten Abend Krankheiten aus und téten aus der Ferne Kinder 
oder machen sie ohnmichtig. Am letzten Tage abends, bevor sie den Mast 
niederlegen, nehmen sie die Krankheiten wieder zuriick ; dann werden die 
davon betroffenen Leute wieder gesund. 

Die Schamanen sind immer Manner?. Sie tragen Frauenkleider und 
eine Frauenfrisur. Ihre Trommel besteht aus einem Eisen- oder Holzreifen, 
woriiber ein Schaffell gespannt ist. Sie tragen die Sanfte der Mutter-Géttin 
auf eine Tenne und tanzen davor. Wahrend des Tanzes werden die Trommeln 
geschlagen. Sie machen allerlei Kunststiickchen, und einer kommt in groBe 
Trance und verwundet sich. 

Das Saatfest findet in der Zeit vom dritten bis fiinften Monat statt, 
das Herbstfest im neunten oder zehnten Monat. Kein Dorf feiert aber beide 


Feste. Wo das Saatfest ist, ist kein Herbstfest, und wo ein Herbstfest ist» 
ist kein Saatfest. 


* Anmerkungen siehe p. 823. 
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Beim Saatfest bittet man um Schutz vor Gewitter und um Regen ; 
beim Herbstfest dankt man fiir die Ernte. 


Anmerkungen 


* Zu diesem Thema vgl. Dom. ScurépEr, Das Herbst-Dankopfer der 
Tujen im Sining-Gebiet. Anthropos 37-40. 1942-45. 867-873. — Der dortige 
Bericht bringt nur das Opfer aus dem Herbstdankfest, wie es der Alte da- 
mals beschrieb. Es ist interessant, darauf hinzuweisen, daB er dieses Opfer 
als typisch fiir das Fest herausgriff und die ganze Feier nur nebenher erwahnte, 
immer mit dem Hinweis, daB die Schamanen eigentlich nichts mit dem Opfer 
zu tun hatten. Als ich ihn spater frug, warum er nicht das ganze Fest ausfiihr- 
lich beschrieben habe, gab er zur Antwort : ,,Das war zu viel fiir einen Nach- 
mittag“. Zudem habe er das Fest so erzahlt, wie es bei ihm in seinem kleinen 
Dérfchen vonstatten gegangen sei. Dort sei es immer sehr einfach gefeiert 
worden, jetzt habe er das Fest fiir sein Dorf ganz fallen gelassen, und sie 
wiirden ins Nachbardorf Chichialing gehen, wo es viel langer und gréBer sei. 

Auch hier ist nichts Naheres iiber die einzelnen Teile gebracht, wie in 
den andern Kapiteln, weil der Stoff zu umfangreich ist und ein eigenes 
Thema bildet, das im Zusammenhang mit dem Schamanismus behandelt 
werden soll. Hier sei jedoch schon vorausgenommen, daB es wohl keine 
Tujen-Schamanen, sondern chinesische Schamanen sind, die sich itber weite 
Gebiete Westchinas verbreitet finden. 

2 Der Name fiir diese Schamanen ist 00, also das typische mongolische 
Wort. Die Tujen unterscheiden sie streng von den andern Schamanen und 
den Bonpriestern. Es sind die von den Chinesen als fa-shih, d.h. Zauberer, 
oder shith-kung, d.h. Lehrmeister, bezeichneten Kulttanzer, deren Haupt- 
gottin die Niang-niang, d.h. Mutter, ist. 


2. Die Pfahlziege * 
Bericht 


Wenn im Friithsommer die Saat hochgeschossen ist, ladt man einen 
Bonpriester ein, der auf einem Berge betet und die Pfahlziege errichtet. Er 
kommt tags zuvor zum Saatherrn und begibt sich am folgenden Morgen 
mit den Mannern auf den Berg. Dort trinken sie Tee. Der Bonpriester setzt 
sich auf eine Filzmatte. Vor ihn stellt man einen niedrigen Kangtisch, damit 
er seine Kultgegenstande darauf lege, und neben ihn setzt man eine Ton- 
schiissel mit Tsamba, Butter, Goldblattchen, sowie eine Schale Wasser und. 
rote Farbe. Das bendtigt er fiir die Torma. Dazu kommt noch ein Tellerchen 
mit Gerste und die Weihwasserkanne. 

Zuerst bringen die Manner das groBe Weihrauchopfer dar, das wahrend 
der ganzen Handlung unterhalten wird. Der Bon macht vier kleine Torma, 
,Unheiltorma“ genannt, die er mit allerlei Zugaben auf ein Tablett stellt. 
Der Saatherr geht mit dem Tablett in die vier Himmelsrichtungen und wirft 
jedesmal ein Torma fort. 


* Anmerkungen siehe pp. 829-830. 
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Dann macht der Bon das ,,Wettertorma“. Wahrenddessen schlachten 
die Manner eine Ziege, stopfen das Fell aus und stecken es auf eine hohe 
Stange. Diese legen sie mit der Ziegenpuppe vor den Bon nieder. Er bindet 
vier kleine Holzkeile an die FiiBe und einen besondern Keil auf die Stirn 
der Ziege. Die Keile beschriftet er mit tibetischen Zauberzeichen. Dann 
wird die Stange aufgerichtet, worauf der Bon das Wettertorma samt den 
Zugaben vor die Stange stellt. Ein groBes Weihrauchopfer und mehrfacher 
Kotou begleiten diese Zeremonie. 

Hierauf geht der Bon auf seinen Platz und verfertigt das ,,Bergtorma”. 
Es hat drei Schichten und ist das gréBte von allen Torma. Dieses stellt 
er hinter die Stange. Wiederum wird Weihrauch verbrannt und von allen 
Kotou gemacht. 

Andere Manner haben wahrend der Zeit im Kessel das Ziegenfleisch ge- 
kocht. Von diesem Fleische opfert nun der Saatherr den Géttern. Am Schlusse 
folgt dann ein gemeinsames Mahl, wobei das restliche Fleisch verzehrt wird. 
Dann gehen alle nach Hause; aber man singt und trinkt nicht wie sonst. 

Das ist die feierliche Errichtung der Pfahlziege. Bei der einfachen Art 
wird nur ein Unheiltorma gemacht, welches die vier andern vertritt, dazu 
kommt noch das Wettertorma. Das Bergtorma fallt fort, und man bindet 
keine Zauberkeile an die Ziege. 

Hat man die feierliche Errichtung vorgenommen, dann muB8 der Bon- 
priester den Sommer iiber 6fters kommen und vor der Pfahlziege Gebets- 
dienst halten. Im Herbst, nach der Ernte, erhalt er von jeder Familie ein 
bestimmtes Ma Getreide als Lohn. Bei der einfachen Errichtung, ohne 
Sommer-Gebet, erhalt er nur am Tage selber ein groBes Brot und ein Stiick 
Fleisch von der Lende der Ziege. 


Einzelheiten 


Zeit : Die Zeit der Errichtung wird vom Wahrsager bestimmt, und 
zwar im Ortstempel. Sie fallt aber immer in die Zeit vom dreizehnten Tag 
im fiinften Mondmonat bis zum sechsten Tag im sechsten Mondmonat. Man 
kann auch den Bonpriester den Tag bestimmen lassen. Dieser benutzt dazu 
drei Wiirfel. Die geworfenen Zahlen vergleicht er mit seinem Wahrsagebuch 
und bestimmt so einen Tag ?. 


Ort: Die Pfahlziege wird immer auf dem héchsten Berg der eigenen 
Ortsgemarkung errichtet, und zwar nur auf einem Berg und nur eine Ziege. 
Es kénnen sich aber auch kleine Weiler oder Gehéfte zusammentun ; dann 
wird der héchste Berg von all diesén Weilern gewahlt 1. — Der Ort auf dem 
Berge selber wird vom Wahrsager angegeben, wenn man zum ersten Male 
die Pfahlziege errichtet. Diesen Platz behalt man dann fiir immer bei. Man 
grabt dort ein Loch und deckt es mit einer Erdscholle oder einem Steine 
zu, damit es nicht bis zum nachsten Jahre zerfallt. 

Der Ort ist niemals tabu, einerlei ob gerade die Pfahlziege dort steht 
oder nicht. Man kann dort die Tiere weiden, Feuer anmachen usw. Auch 
Frauen brauchen ihn nicht zu meiden. 


_ 
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Personen : Nur ein Bonpriester darf die Handlung vornehmen, nie ein 
Lama oder ein Wahrsager. Jetzt wird allerdings die Sitte kaum noch geiibt, 
weil die Bonpriester ausgestorben sind. Nur in ganz entlegenen Bergdérfern 
findet sie sich noch. Die einfache Zeremonie nimmt ein Bon zweiter Klasse 
vor, die feierliche ein Bon erster Klasse, denn er hat besondere Zauberkratt. 
Die Tracht ist die der gewohnlichen Leute, da der Bon ja auch Bauer ist. Er 
braucht nur den Stirnkranz und ein langes Kleid zu tragen. 

AuBerdem wirken mit : der Saatherr und sein Gehilfe, die Dorfaltesten 
und uberhaupt alle Manner, alle Wahrsager. Es geniigt jedoch, wenn nur 
ein Wahrsager vertreten ist, z. B. ein Schwertschamane, ein Geistertischwahr- 
sager usw. Frauen sollen nicht bei der Zeremonie Zeuge sein, wohl kénnen 
kleine Madchen zuschauen. 


Der Pfahl: Es kommt nicht darauf an, aus welchem Holze und unter 
welchen Zeremonien der Pfahl hergerichtet wird. Meist ist es ein 10 m 
langer schlanker Pappelbaum. Fiir diese Stange muB8 das Dorf selber auf- 
kommen. Diese Stange wird jedes Jahr benutzt und in der Familie des jahr- 
lich wechselnden Saatherrn aufbewahrt. Man kann sie verbrennen, zerhacken 
usw., wenn sie nach einigen Jahren ausgedient hat. 


Die Ziege : Gewohnlich ist es eine Wollziege ; Farbe, Alter, Geschlecht, 
GréBe usw. sind belanglos. Wohl bevorzugen die Leute Hornziegen gegeniiber 
hornlosen. Um die Herkunft der Ziege kiimmert sich niemand ; man kann 
sie kaufen, sich schenken lassen usw. Nach der Abnahme vom Pfahl im 
Herbst gehért das Fell dem Saatherrn ; aber es ist so zerfallen, daB es nicht 
verwendbar ist. Es bleibt daher samt dem Kopf liegen zum FraB fiir Wolfe 
und Hunde. Zu Zauberei wird das Fell nicht verwandt. 


Das Unheiltorma: Der Bon wascht sich Hande und Gesicht und 
verfertigt aus Tsamba mit Butter vermischt ein kleines Torma von etwa 
10 cm Hohe und 3-4 cm Breite. Dieses stellt er auf ein Tablett oder einen 
Holzteller. Dazu legt er als Beigaben in allerkleinsten Mengen : rohes Schaf- 
oder Schweinefleisch, Lauch, Riiben, Brotkrumen, weiBe und schwarze Schaf- 
wolle, fiinf Arten Getreide, Teeblatter, Geld, Silber, Gold, fiinf Stiickchen 
Tuch, fiinffarbene Faden, sowie schwarzen und weiBen Zucker, und stellt 
eine Teiglampe mit brennendem Wattedocht dazu. Diese Beigaben gelten_ 
auch fiir die drei andern Torma, also fiir alle vier kleinen Unheiltorma. 

Die Beigaben werden mit den Torma in alle vier Windrichtungen 
geworfen, wahrend der Saatherr unter Muschelblasen das groBe Weihrauch- 
opfer darbringt, und der Bon den entsprechenden Geisterbann betet. Der 
Bon benutzt bei den ersten vier Torma nur die Klangteller und die Knochen- 
fléte, nicht die Doppeltrommel und Schelle. 

Bei der einfachen Zeremonie mit nur einem Unheiltorma kann natir- 
lich nur eine Himmelsrichtung beachtet werden. Diese gibt der Bon selber an. 


Herrichtung der Pfahlziege : Um die Ziege kiimmert sich der Bon 
nicht. Die Manner rauchern und waschen die Ziege wie iiblich und tibergieBen 


sie mit Milch ; wahrend die Ziege sich schiittelt, machen sie im Kreise her- 
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um einen dreifachen Kotou, weil der Himmel das Tier annimmt. Dann wird 
die Ziege geschachtet und das Blut in einem Becken aufgefangen. Beim 
Abhiauten schlitzt man die Bauchseite nicht auf, sondern man macht unterm 
Schwanz einen Schnitt, der gerade hinreicht, das Fell von hinten tiber den 
Kopf abzuziehen. Den Kopf schneidet man innerhalb des Fells ab, so da’ 
er ganz und unabgehdutet darin bleibt. In gleicher Weise schneidet man die 
FiiBe ab, sie im Felle belassend. Dann erst wird die abgehautete Ziege aus- 
geweidet, zerlegt und das Blut mit Fleisch- 
abfall in die gereinigten Darme gefiillt. Diese 
Darme werden mit dem Fleisch zusammen in 
einem Kessel iiber einem Erdloch gar gekocht. 

Das Fell stopft man mit Stroh, gleich 
welcher Art, prall aus, so da8 Kopf und Beine 
steif abstehen, und fiihrt von riickwarts die 
Stange hinein bis zum Kopf. So sitzt die Ziege 
aufrecht und fest auf der Stange und braucht 
nicht eigens angebunden zu werden. Dann 
rduchern die Manner Ziege und Stange mit 
Weihrauch ab und legen sie vor den Bon- 
priester hin. 


Das Wettertorma: Der Bon ist unter- 
dessen mit dem zweiten Torma, dem Wetter- Die errichtete Pfahlziege. 
torma, fertig. Es ist genau so groB wie das (Zeichnung eines Tujen.) 
erste, bzw. die vier ersten Torma. Unter Gebet 
stellt er es auf ein Holztablett mit folgenden Beigaben : ein bis drei Butter- 
lampen, drei Kupferschalchen mit reinem Wasser, ein Schalchen Gersten- 
wein, ein Schalchen Tibetgerste oder Weizen, ein Schalchen Teeblatter, ein. 
Schalchen Teigbohnen. — Dieses Torma tragt noch einige bunte Butter- 
blumen. Bei seiner Anfertigung betet der Bon ein eigenes Wettergebet. 
Manchmal klebt er noch etwas Papiergold auf das Torma. 


Die Keile: Nach dem Anfertigen des Torma 
beschriftet der Bon die Keile. Diese besorgt der Saat- 
herr. Sie haben die Form der lamaistischen Zauber- 
dolche, sind dreikantig, sieben Zoll (23 cm) lang und einen 
Zoll (3,3 cm) breit. Nur das harteste Holz gebraucht 
man dafiir ; das sind in jener Gegend nur die drei Sor- 
ten : huang-san-tzu, hei-ts’'u, hua-mu7. Ob man sie alle 
aus einer dieser Sorten anfertigt oder alle Sorten ge- 
braucht, ist gleich. Im ganzen sind es fiinf Keile. Der 
Kopf der Keile ist dreiteilig gekerbt 4, 

Der Saatherr legt diese Keile dem Bon auf den 

7 Tisch. Dieser beschreibt alle drei Seiten mit tibeti- 
auberdolch, ; 
Pa sae ce beer schen Zauberformeln. Dazu bedient er sich chinesischer 
(Nach der Zeichnung | Tusche und des Pinsels oder des tibetischen Bambus- 
eines Tujen.) stiftes. Der Keil, der fiir den Kopf der Ziege bestimmt 


Zur Religion der Tujen des Sininggebietes (Kukunor) 827 


ist, wird am Kopfe mit einem schwarzen Hada und in der Mitte mit einer 
schwarzen Schnur oder einer kleinen Kette umschlungen. 

Dann schneidet man etwas von der Wolle der vor dem Bon liegenden 
Pfahlziege ab, dreht einige Faden, und der Bon bindet damit die Keile fest, 
an jeden FuB einen und einen zwischen die Horner. Alle fiinf Keile schauen 
mit der Spitze nach unten. Aus seiner Weihwasserkanne spritzt er dann 
Wasser iiber Ziege und Stange, nimmt eine Prise Tibetgerste, blast dreimal 
dariiber und streut sie auf das Ganze. 


Die Errichtung der Pfahlziege und das Opfer: Die Manner 
setzen die Stange ins Loch und keilen sie mit Steinen und Erde fest. Die 
Ziege mu8 nach Nordwesten schauen, weil von dort gewodhnlich die Gewitter 
kommen. Sobald die Stange feststeht, bringt der Bon das Wettertorma samt 
den Beigaben an den FuB, stellt es ab und geht sofort wieder auf seinen 
Platz zuriick, um das Wettergebet weiterzubeten. Jetzt begleitet er das Gebet 
nur mit seiner Trommel und der Schelle. Wiederum bringen die Manner 
ein groBes Weihrauchopfer unter Muschelblasen dar. 


Das Bergtorma: Daran schlieBt sich die Anfertigung der Bergtorma. 
Es ist dreistufig und rund und sieht aus wie eine Pyramide mit etwa 10 cm 
hohen Terrassen. Im ganzen ist es etwa 40 cm hoch. Das Torma wird mit 
rotgefarbter, weicher Butter iiberstrichen und erhalt folgende Beigaben : auf 
der ersten Schicht Wassertiere, Frosch, Schlange, Fisch, Drache, Schildkréte, 
ferner kleine Steinchen, Erdkliimpchen und schlieBlich noch einige Spritzer 
Wasser ; auf der zweiten Schicht Bergtiere, Hirsch, Pferd, Yak, Halbyak, 
Schaf, Ziege, Hase, Fuchs, Wolf und einige Stiickchen Holz ; auf der dritten 
Schicht Lufttiere, Phdnix, Adler, Pfau, Elster, Taube, Schwalbe, ferner 
Sonnenscheibe und Mondsichel. Auf die oberste Spitze kommen verschiedene 
Arten echter Blumen”. 

Diese Figuren werden alle aus Butter und Tsamba in Miniatur vom 
Bon selber hergestellt. Er setzt das Torma aufs Tablett mit genau denselben 
Opferbeigaben wie beim Wettertorma. Dieses Torma wird ebenfalls an den 
FuB der Stange gebracht, meistens hinter sie und etwas erhoht. Davor 
kommen Lampen und Schalchen. So stehen im ganzen zwei Torma unter 
der Pfahlziege. Wahrend der Bon zuriickgeht und seine Gebete weiterbetet, 
verbrennen die Manner wieder Weihrauch. 


Das Ziegenopfer : Das Ziegenopfer besteht im Wurf von Opferfleisch. 
Wahrend der Bon sich von seinen Gebeten ausruht, gibt der Speerwahrsager 
(oder ein anderer) die Richtung an, in welcher das Opfer zu vollziehen ist, 
und beaufsichtigt mit dem Schiittelspeer die Handlung. Der Saatherr nimmt 
aus dem Kessel eine Schale von dem Sud und wirft diese in der vom 
Wahrsager angegebenen Richtung in die Luft fiir den Himmel. Dann folgen 
vier Wiirfe in die vier Weltrichtungen und schlieBlich drei Wiirfe nach Nord- 
westen fiir die Wettergeister. Bei jedem Wurf knien die Manner nieder und 
machen einen dreifachen Kotou. 

Damit-ist die eigentliche Zeremonie beendet. Die Manner setzen sich 
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um den Kessel, verzehren das restliche Fleisch und trinken Tee. Dann gehen 
alle heim, auch der Bon. — Die Torma werden entweder im Feuer verbrannt 
oder einfach stehengelassen. 


Die Verehrung der Pfahlziege : Wahrend des Sommers stellen sich 
die Bauern einzeln oder gemeinsam vor der Pfahlziege ein, opfern, beten, 
verbrennen Weihrauch und machen Kotou, um die Saaten vor Hagel zu 
schiitzen. Auch der’Bon kommt 6fters und betet. Friiher schlug er sogar 
fiir lingere Zeit sein Zelt auf und blieb dort wohnen, um stets bei Gewitter 
fiir den Wetterbann da zu sein. Das ist jetzt nicht mehr der Fall. Den 
Wetterbann nimmt jetzt der Wahrsager vor, meist der Speerwahrsager. 


Das Abnehmen der Pfahlziege: Nach dem fiinfzehnten Tag im 
achten Mondmonat, wenn die Ernte geschnitten ist, wird die Pfahlziege 
wieder fortgenommen. Man laBt dann aber den Tag nicht mehr vom Wahr- 
sager bestimmen, sondern richtet sich nach den Umstanden. Der Bon wird 
wieder eingeladen, er macht wieder die Torma und betet. Meist opfert man 
dann ein Schaf. 


Deutungen : Die Pfahlziege soll die Unwetter bannen und die Ernte 
schiitzen. Die Sitte kommt nur bei Bauern vor, auch bei den ackerbauenden 
Fandse. Die Ziege hat eine besondere abwehrende Kraft, weil sie dem Gotte 
Dantsien Sav mit ihrem Kopf als Ambo8 dient. Er ist Schmied im Wetter- 
ministerium 5, Bei Gewittern hammert er zwischen den H6rnern sein Eisen, 
dabei spriihen die Blitze, und gliihende Hagelkérner fallen auf die Erde. Da- 
durch werden die schadlichen Damonen erschlagen, so daB Saaten und 
Menschen kein Ungliick geschieht °. 

Die ersten vier Torma stellen bése Damonen dar. Durch das Fort- 
werfen werden sie vertrieben. Die Beigaben gibt man mit, damit sie zu- 
frieden sind und nicht mehr wiederkommen ; es sind Dinge, die man im 
taglichen Leben braucht. 

Das zweite Torma, Wettertorma, stellt die Geister des Wetterministe- 
riums dar. Die Beigaben sind ein Opfer, das sie giinstig stimmen soll. 

Das Bergtorma stellt den. Weltenberg dar. Sonne und Mond kreisen 
um ihn. Dieser Berg ist das Geisterparadies. Man stellt ihn unter den 
Pfahl, damit die Geister sich in dieses Paradies zuriickziehen und von den 
Menschen ablassen. 

Die Keile stellen die Zauberdolche des Schmiedegottes und seiner Unter- 
gebenen dar. Sie sind die Hauptwaffen gegen die Damonen. Auch der Bon- 
priester ist ein Schiiler und Untergebener dieses Schmiedegottes. Er verehrt 
ihn besonders und gebraucht beim Damonenbannen ebenfalls den dreikantigen 
Zauberdolch. Auch bei den Tempeltdnzen (Tschamtinzen) treten die unter- 
gebenen Geister des Gewitter-Schmiedegottes mit diesen Dolchen auf. Lamas 
gebrauchen den Dolch nie. Die drei Kerben bilden drei Knaufe, welche 
Menschenschadel darstellen sollen. Davor haben die Damonen besonders 
Angst, wie iiberhaupt vor Sachen, die von Toten stammen, wie die Knochen- 
fléte, die Menschenhautpeitsche und die Schadeltrommel. 
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Worterliste 

Die Pfahlziege : avadzian (tib. Lehnwort) = Ziege ausspannen. 

ima rédziala (tuj.) = Ziege ausspannen. 
Die Ziege : ima ; chii-la (chin.) ; chia-la (chin.). 
Wettergebet : divédzia xsertsien (tib. Lehnw.) 8. 

lei-pu ching (chin.) = Wetterministerium-Gebet. 
Unheiltorma : guax ® Ssdor (tib.). 
Wettertorma : divdzia xsertsien (tib. Lehnw.) ? vgl. Wettergebet. 
Bergtorma : viva (tib. Lehnw.) = Weltenberg, Sumeru, Mandala. 
Zauberdolch : mpuru (tib.) *; ting-shen-chuang : Geisterpflock (chin.), 
Kerben : nduodba (tib. ?) 


Zauberformeln : snag (sénog). 
Bonpriester 2. Klasse: xudndie ; sénogsa (snagsa) (tib. Lehnw.) 
peng-po (chin.). 


Wetterbann : satsion (tib. Lehnw.) °. 

Das schwarze Hada (am Dolch): chao-t’ien p’a (chin.) = den Himmel bedeckender 
Schleier. 
darnag (tib. Lehnw.) ®. 

Die schwarze Schnur: fsiasga (tib. Lehnw.) = Lasso zum Einfangen der Pferde. 


k’un-hsien sheng (chin.) : die Genien bindende Schnur. 


Anmerkungen 


1 Wenn der Berg zu weit entfernt ist, schlagt man dort ein Zelt auf 
und wohnt dort. 

2 Die Zeit fallt mit der zusammen, in welcher die Chinesen ihre Wetter- 
burgen in Ordnung bringen und die Donnerkeile einrammen (ch’a p’a1). 

3 Hier ist es eine Darstellung der Welt mit Tieren und Gestirnen, also 
ein Mandala. Interessant ist, daB der Gewahrsmann dieses Torma als Opfer 
bezeichnet wie auch alle Torma-Beigaben, wogegen die beiden andern Torma 
Geister darstellen. 

4 Die Form der Zauberdolche ist verschieden. Besonders variiert der 
Griff ; meist sind es jedoch dreifach gestaffelte Totenképfe. Die Dolche, die 
ich sah, waren alle aus Eisen. Ich hérte aber auch, daB es frither Dolche aus 
Menschenknochen gab. So lieBe sich die dreikantige spitze Form und der 
Knochenknauf leicht erklaren ; es wiirde auch gut zur Schadeltrommel, Haut- 
peitsche, Knochenfléte usw. passen. — Die schwarze Farbe bedeutet Eisen. 

5 Die Vorstellung vom Gewitterministerium hat Ahnlichkeit mit dem 
chinesischen Jei-pu (Donner-Abteilung). Es sei jedoch dahingestellt, ob Ent- 
lehnungen bestehen. Jedenfalls bringt die Volkstradition der Tujen die Bon 
in besondere Beziehung zum Wetterzauber (vgl. auch Tare: Tibetreise). 
— Uber den Gewittergott Ddantsdn (Ddntsien San) wuBte der Gewahrsmann 
nichts weiter, als daB es im Kloster Rgulén ein Bild von ihm gebe, und daB 
er ein Schutzgott der Bon sei. Ddantsien ist nun offenbar eine Tujenverball- 
hornung des tibetischen dam-can, ,,Geliibde wahrend“ (cf. CH. Das, p. 618). 
Damit ist nur ein allgemeiner Titel angegeben, der auf viele Gétter ange- 
wandt werden kénnte. Nach GRUNWEDEL (Mythologie, p. 187 ff.), CH. Das 
(p. 618) u. a. ist aber der lamaistische Schreckensgott rDo-rje-legs (pa) gemeint, 
der auf einer Ziege (Widder) reitet und zum Schutzherrn (Dharmapala) der 
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Lehre erhoben wurde. H. HorrMann lehnt ihn als tantristischen Gott ab 
und will ihn als einen alten Bon-Gott bezeichnen, womit er das Richtige 
trifft, wie die hier beschriebene Zeremonie dartut. Er schreibt dann weiter 
(Quellen, p. 164) : ,,Interessant ist die allerdings noch nicht bisher bestatigte 
Angabe JASCHKES, wonach Rdor-legs“ ... ,,ein ehrsamer Dorfschmied war“. 

,Erwahnenswert ist jedenfalls die Tatsache, daB WADDELE auch von 
einem ‘demon blacksmith’ redet.“ Diese Vermutungen kénnen nun durch 
die Zeremonie der Pfahlziege und die damit verbundene Tradition bestatigt 
werden. Der dam-can ist ein Schmiedegott der Bon und steht in besonderer 
Beziehung zum Wetterbann und zum Ziegenkult, welcher ja ebenfalls in den 
Bereich der Bon gehért oder doch zumindest vorbuddhistisch ist. (Man vel. 
den alten Namen von Lha-sa, das urspriinglich Ra-sa [Ziegen-Ort] hieB und 
einen Tempel gleichen Namens hatte). 

6 Der Wetterzauber spielt in ganz Chinghai eine groBe Rolle. Hier 
handelt es sich um eine reine Bonzeremonie. Weder die Chinesen noch die 
Lamas iiben sie. Und wenn es stimmt, daB die Nomaden sie nicht haben, 
dann lage hier ein Hinweis auf den engen Zusammenhang der Bon mit 
dem Ackerbau. — Die Chinesen fiithren ihren Wetterzauber durch andere 
Schamanen aus oder durch Laienbonzen, Exorzisten usw., nie durch einen 
Bon. — Nur sehr vereinzelt trifft man bei Chinesen die Pfahlziege an, und 
dann ist es am Rande des Tujen- oder Fandsegebietes. So sah ich ofters 
eine solche in einem Tale am Pei-ch’uan-FluB, siidlich von Hsin-t’ien-p’u, 
wo ein Chinesendorf war; hier war man von der Regel, daB sie auf einem 
Berg errichtet sein soll, abgewichen. 

Andere Arten des Wetterbaunes werden mit Hilfe des Geisterspeeres, 
des Geistertisches, der Geistersinfte und mit Donnerkeilen vorgenommen. 
Alle diese Dinge sind Sitz von Gottheiten. Sobald nun ein Unwetter naht, 
holen die entsprechenden Trager diese Géttersitze, zitieren den Geist und 
stellen sich im Freien dem Gewitter entgegen. Naheres iiber diese Zeremonien 
an anderer Stelle. Der ganze Wetterbann jener Gegend scheint noch ein 
Erbe von den Bon zu sein. Die damit zusammenhangenden Verhaltnisse und 
Gebrauche erinnern sehr an die Schilderung, wie sie A. TAFEL fiir die Bon 
in Ost-Tibet gibt ; Tibetreise II, p. 198 ff. 

7 Die Namen waren nicht zu identifizieren ; hung-san-tzu scheint schwar- 
zes Sandelholz zu sein ; hua-mu ist Birkenholz. Es soll jedenfalls das harteste 
Holz sein, das sich finden lat. Bei den dortigen Holzarten gilt tatsachlich 
Birkenholz als eines der hartesten ; die Leute machen daraus sogar Radfelgen. 

8 xsertsien : tibetisch gser = golden, skyem = Trank. Es ist das mongo- 
lische altan wmdagan, goldener Trank, ausgegossen beim Obo-Opfer, das Tee- 
opfer vor dem Obo. Ein Opfer an die Lokalgétter. — guax : tibetisch skyeg 
(gesprochen kag) = Unheil. — mpuru: tibetisch pur bu = Nagel, Pflock ; 
kann auch Goéttername sein. — safsiog : tibetisch sa = Ort, skyon = behiiten, 
bewahren ; Konig, Schiitzer. — darnag: tibetisch dar = Seide, nag = 
schwarz (UNKRIG). 
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3. Das Bergschafopfer * 


Bericht 


Nach Errichtung der Pfahlziege bis zur Zeit der Ernte wird gewohnlich 
auf einer Bergeshéhe ein Schaf geopfert. Es ist eine Angelegenheit des ganzen 
Dorfes. Damit will das Volk den Himmel, den Berggeist und die Geister der 
vier Weltgegenden bitten, daB sie die Saaten schiitzen. Das Opfer kann 
6fters wiederholt werden; aber man opfert jedesmal nur ein Schaf. Das 
Opferfleisch wird am SchluB von den Teilnehmern gegessen. 


Einzelheiten 


Zeit : Bei Errichtung der Pfahlziege bestimmt der Wahrsager, wie oft 
im Sommer und an welchem Tage ein Schaf geopfert werden soll. Er gibt 
auch an, ob die betreffenden Geister dieses Opfer alle Jahre haben wollen, 
manchmal ist es nur einmal, manchmal mehrere Jahre hintereinander. Ist in 
dieser Zeit kein sonstiger AnlaB, so behalt diese Wahrsagung Geltung. Nach 
Ablauf dieser Periode wird wieder neu gewahrsagt. — Hat das Dorf eine Pfahl- 
ziege errichtet, dann findet das Opfer immer in der Zeit nach der Errichtung 
statt. Ist keine Pfahlziege vorhanden, dann kann es manchmal auch in die 
Zeit der Errichtung der Pfahlziege fallen. 


Ort: Das Opfer findet immer auf dem gleichen Berge statt, auf dem 
die Pfahlziege steht, und zwar vor dieser. Sonst bestimmt der Wahrsager 
den Platz. Dieser muB beibehalten werden fiir die Zeit, in der das Opfer 
fallig ist. Man kann z. B. bei einem dreijahrigen Opfer nicht im ersten Jahre 
den einen und im zweiten Jahre einen andern Berg wahlen *. Auch der Ort 
des Wahrsagens richtet sich danach. Es wird angegeben, wo das ndachste 
Mal die Wahrsagung ‘stattfindet. Immer aber ist es eine Bergeshéhe, nie ein 
Gehoft oder ein Tal, wie z. B. bei privaten Opfern ?. 


Personen: Wie bei allen religidsen Zeremonien, werden die Frauen 
ferngehalten. Es beteiligen sich daran der Saatherr, die Dorfaltesten und alle 
andern Manner und Jiinglinge. Jede Art von Wahrsager kann dabei auftreten. 
Wichtig ist, daB bei dem eigentlichen Opfer immer irgend ein Geist vom | 
Wahrsager zitiert wird und die Handlung beaufsichtigt. — Die Teilnahme 
ist auch verboten fiir alle, welche Trauer tragen, und in deren Hof sich eine 
Wochnerin befindet. — Leute mit leeren Geradten, z. B. leeren Wassereimern, 
Kiepen usw. sollen sich nicht naéhern. Man schlagt darum vor dem Opfer 
den Gong, damit sich solche Personen fernhalten ?. 


Opfertier: Als Opfertier kommt nur ein Schaf in Betracht, keine 
Ziege und erst recht kein Schwein. Das Schaf kann jeder Farbe und Ge- 
schlechtes sein, auch kastriert. Es muB8 aber wenigstens ein Jahr alt sein. 
Ein zu junges Schaf ware eine Beleidigung der Gétter ; abgesehen davon, 
daB das Fleisch fiir die Teilnehmer nicht ausreichen wiirde. Meist wird das 


* Anmerkungen siehe pp. 834-835. 
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Schaf gemeinsam gekauft. Jede Familie hat dafiir Getreide oder Geld zu 
stellen ; der Eigentiimer wird immer entschadigt. Allerdings darf das Schaf 
nicht aus einer Familie stammen, die gerade tabu ist, z. B. durch Trauer, 
Wochenbett, Krankheit usw. Solche Familien miissen aber doch ihren Bei- 
trag liefern. Die Hauptsache ist, daB das Tier gesund und fehlerlos ist. Es 
darf z. B. nicht lahm oder blind sein. Auch vermeidet man allzu haBliche 
Farben, z. B. ein weiBes Tier mit schwarzem Kopf usw. 


Gebrauchsgegenstande: Zum Opfer benétigt man einige Eisen- 
kessel, einige Eimer mit Wasser, Messer, Schépfloffel, Stricke, Blutbecken, 
EBnapfe, Brennholz usw. Zudem nimmt man sdémtlichen Zubeh6r fiir das 
Weihrauchopfer mit. 


Schlachtung : Die Schlachtung wird mit einem groBen Weihrauch- 
opfer eingeleitet, welches von den Mannern wahrend der ganzen Zeremonie 
unterhalten wird. Jeder wirft nach Belieben immer wieder Zypressenzweige 
hinein, opfert Gerstenwein usw. Dabei wird standig die Muschel geblasen, 
so daB man schon von weitem hort, daB auf dem Berge ein Opfer stattfindet. 

Junge Manner bringen das Tier -heran, binden es los und waschen es 
mit den Handen vom Kopf bis zum Schwanz. Dann wird es mit Weihrauch 
abgerduchert. Ein anderer legt einen weiBen Stein in das Feuer. Wenn dieser 
heiB ist, schépft er mit einem Eisenléffel heiBes Wasser aus einem Kes- 
sel, legt den Stein in den Loffel, streut zerstampfte Zypressenblatter dariiber 
und rauchert damit das Schaf ab. Auch alle Manner, die beim Schlachten 
behilflich sind, waschen sich Hande und Gesicht, spiilen den Mund und 
rauchern sich ab. Ebenso werden alle Gerate gewaschen und abgerduchert. 

Nun umringt man das Schaf und iibergieBt ihm Kopf und Nacken mit 
Milch. Es ist einerlei, welcher Art die Milch ist. Man kann auch Mehl- oder 
Tsambawasser oder sogar reines Wasser benutzen. Ein gesundes Schaf schiit- 
telt sich auf diesen Gu8 hin. Dieses Schiitteln ist ein Beweis, daB der 
Himmel das Tier annimmt. Darum machen die Manner im Kreise um das 
Schaf einen dreifachen Kotou. Nach dem UbergieBen mit Milch lassen sie 
das Schaf einige Schritte frei laufen und fangen es wieder. Falls das Tier 
sich nicht schiittelt, holen sie sofort ein anderes. 

Das Schlachten wird vom Saatherrn vorgenommen. Seine Gehilfen 
packen das Schaf an den Beinen und Hérnern, driicken es auf den Boden 
und beugen seinen Kopf zuriick, so daB die Kehle sich spannt. Der Saatherr 
durchschneidet dann mit kraftigem Schnitt Kehle und Schlagadern, und 
die Gehilfen fangen das Blut unter standigem Riihren im Becken auf. Von 
dem Blute soll nichts auf die Erde fallen. Etwaige Blutspuren werden mit 
Erde zugeschiittet. Hat das Schaf sich ausgeblutet, so wird es abgehdutet. 
Manchmal bleibt der Kopf am Fell, oder er wird ganz und mit Fell ab- 

geschnitten und abseits auf das Fell gelegt. 
Jetzt nimmt man gewéhnlich ein breites Brett, legt das Schaf darauf 
und weidet es aus. Unrat und unbrauchbare Abfalle werden auf die Seite 
geschafft. Die Darme werden in warmem Wasser gereinigt und mit Blut 
und kleinen Fleischwiirfeln vom Abfall gefiillt. Der ausgeweidete Korper 
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wird mit Wasser ausgeschwenkt und zerlegt. Man trennt die Schenkel ab, 
schneidet die Lenden und Rippenstiicke heraus und zerkleinert schlieBlich 
alles, damit es bequemer gekocht werden kann. 


Kochen: In einem Kessel iiber einem Erdloch wird Wasser zum Sie- 
den gebracht, worin die Fleischstiicke gekocht werden. Frauen diirfen beim 
Kochen nicht helfen. Gewiirze, auch Salz, sind fiir das Opferfleisch verbo- 
ten. Auch die mit Blut gefiillten Darme werden gekocht. 

Wahrend des Kochens sitzen die Manner abseits, unterhalten sich, beten 
ihr Mani oder opfern neuen Weihrauch. Ist das Fleisch gar, wird es heraus- 
genommen und auf einem Brett in kleine Scheiben geschnitten, auch Lunge, 
Nieren, Leber und Herz. Dabei werden auch die Rippen und andere Knochen 
zerbrochen. Nun schépft man aus dem Kesselsud mehrere Schalen und gibt 
einen Teil der Fleischstiickchen hinein. Dann ruft man den Wahrsager. 


Wahrsagung: Der Wahrsager ruft den Geist und gibt an, in welcher 
Richtung die Schalen ausgeleert werden miissen. Auch bestimmt er, wieviel 
Schalen jeweils zu opfern sind. Immer wird dem Himmel und dem Berg- 
geist geopfert, meist auch den Weltengeistern ; verschieden ist nur die Zahl 
der Schalen. Wenn man noch andern Geistern opfern will, wird das eigens 
vom Wahrsager erfragt. Der Wahrsager bleibt bis zum Schlusse des Opfers 
in Dienst und beaufsichtigt mit dem zitierten Geist die Handlung. 


Opfer: Der Saatherr nimmt die erste Schale und wirft deren Inhalt 
in der vom Wahrsager bezeichneten Richtung gegen den Himmel. Dann 
folgen die andern Schalen fiir den Berggeist und die andern Geister. Bei 
jedem Opferwurf machen die Manner in der entsprechenden Richtung Kotou. 
Niemand darf die Fleischstiickchen aufraffen oder vielleicht sogar essen. 
Hunde halt man wenigstens bis zum Ende des Opfers fern. 


Mahl: Nach diesem Opfer wird das Fleisch aus dem Kessel genommen 
und unter die Manner verteilt. Man setzt sich in die Runde, trinkt Tee, iBt 
Brot, unterhalt sich und lacht. Nach dem Mahl gehen alle nach Hause. 
Ein jeder nimmt seine Sachen mit. 


Sinn: Das Opfer wird dargebracht zum Schutze der Saaten *. 


Verbreitung: Das Bergschafopfer wird iiberall geiibt, wo Tujen sind, 
auch bei den benachbarten ackerbautreibenden Fandse und Chiahsifan °. In 
manchen Gegenden ist es auch bei Chinesen Sitte, aber nicht allgemein. Die 
Chinesen gehen dazu aber nicht auf die Berge, sondern opfern im Ortstempel. 


Worterliste 
dem Berge ein Schaf opfern: wladé xoni Sénlie- (Sénlie-). 
Opferwurf : dziarin uguo = wegwerfend geben. 
p’ao-ts’an (chin.) = wegwerfen. 
eigene Gemarkung : dzienant satsia. 
leeres Gerat : huodzén sawa ; 


k’ung chia-shth (chin.). 
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Anmerkungen 


1 Das Opfer kann auch vor einem Obo stattfinden. Dann ist es aber 
von dem Obo-Opfer zu unterscheiden. Das Obo ist Sitz des Berggeistes, und 
weil das Bergschafopfer wohl besonders dem Berggeist gilt, wird das Obo 
bevorzugt. Weil es andererseits zum Schutz gegen Unwetter ist, geht man 
auch gerne vor die Pfahlziege. 

2 Die Furcht, mit leeren Geraten zusammenzutreffen, ist in Chinghai 
ganz allgemein. Es bedeutet Armut, vergebliches Bemihen usw. Tujen 
sprechen z.B. vor einer Reise den Wunsch aus: huodzén sawa bt péngé, 
d.h. ,,ein leeres GefaB wolle nicht antreffen”. Ahnliche Wendungen haben 
auch die Chinesen. 

3 Der Berg mu8 immer in der eigenen Gemarkung liegen. Tatsachlich 
sind bei den Dérfern immer solche Héhen vorgesehen. So liegt nicht weit 
vom Gehoft des Gewahrsmannes ein Berg, der den Namen Schaf-Opfer-Berg 
trigt, xoni Sénliedzin ula, weil dort immer das Opfer stattfand. Er hat bei 
der zum Teil sinisierten Bevélkerung den Namen hsien-yang ling, d. h. Schaf- 
opfer-Héhe, oder sheng-shan, d.h. heiliger Berg, beibehalten. Nachdem der 
groBere Teil des Dorfes (yang-chiian) christlich geworden ist, hat man dort 
ein hohes Kreuz aufgerichtet, und statt des Schafopfers beten die Leute 
jetzt dort den Wettersegen. 

4 Der Sinn ist jetzt nicht mehr eindeutig. Es handelt sich sicher um 
den Schutz der Saaten ; aber ob das Opfer in erster Linie dem Berggeist oder 
den Wettergeistern oder dem Himmel gilt, ist unklar. Die Bergeshéhe und 
das Obo sprechen fiir den Berggeist. Der Himmel ist jedoch immer an erster 
Stelle mitberiicksichtigt. — Der Alte sagte, friiher hatten sie das Opfer zum 
Schutz der Tiere dargebracht. 

Es ist méglich, daB es sich urspriinglich um ein reines Himmels- oder 
Berggeistopfer handelte, daB aber dann spater mit dem Ackerbau die Wetter- 
gotter in den Vordergrund riickten ; denn Hagel und Gewitter werden in 
erster Linie von Bauern und nicht so sehr von den Hirten gefiirchtet. 

* Der hier beschriebene Ritus des Schlachtens und Opferns 
ist typisch fiir alle Schlachtopfer. Auch bei Ziegen und bei Schweinen 
wird in gleicher Weise verfahren. Weil das Schwein bei der Schachtung (es 
wird nicht betaubt) zu sehr schreit, wird ihm das Maul fest verschniirt. Das 
UbergieBen mit Milch fallt allerdings beim Schwein fort. Auch dem Schafe 
halt man das Maul zu. Vielleicht ist das ein Rest eines Erstickungsopfers. 

Bei langeren Festen wird das geschlachtete Tier nicht sofort zerstiickelt, 
sondern nach Abhautung und Ausnehmen der Eingeweide auf einen lang- 
lichen Tisch oder ein Gestell gebunden, und zwar in natiirlicher Haltung, 
mit gespreizten Beinen, wenn méglich stehend und mit erhobenem Kopfe. So 
wird es vor die Gottheit oder den Tempeleingang gestellt. Erst am SchluB 
des Festes wird es zerstiickelt und gekocht. Manchmal werden auch die 
zerlegten ungekochten Feile vor der Gottheit prasentiert. 

Die Verteilung von Opferfleisch geschieht meist in der gegebenen Form 
nach dem Kochen als Mahl. Das Fell erhalt meist der Eigentiimer zuriick, den 
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Kopf bekommt der Saatherr oder der fungierende Vorstéher. Geladene Bon- 
priester, Lamas, Schamanen usw. erhalten oft eine Lende, jou-fang-tzu (chin.), 
d.h. ,,Fleisch-Quadrat“, oder einen Schenkel usw. Diese werden dann nicht 
gekocht, sondern fiir diesen Zweck beiseite gelegt. 

Im ibrigen kommen immer wieder kleine Variationen vor. Aber stets 
folgen sich : Reinigung (Waschung), Schlachtung, Opfer, Mahl. Schlachtung, 
Opfer und Mahl kénnen manchmal auf verschiedene Tage verteilt werden. 


4. Der Flur-Umzug * 
Bericht 


Sobald im Sommer die Saat in die Ahren schieBt, findet der Flur- 
umzug statt. 108 Manner des Dorfes machen sich mit dem Saatvorsteher 
auf den Weg zur nachsten Lamaserie und holen die 108 heiligen Biicher. 
Den Lamas spendieren sie dabei einen groBen Kessel Tee ; vor den Buddha- 
bildern des Klosters opfern sie Butter fiir die Lampen. Die Tujen der hie- 
sigen Gegend gehen meist zum Kloster Rgul6n?; der Weg beansprucht jedes- 
mal einen ganzen Tag. Die Biicher werden in den Ortstempel gebracht. 

Am folgenden Morgen findet die Prozession statt. Alle Manner des 
Dorfes und alle Wahrsager finden sich im Tempelhof ein. Zuerst wird ein 
groBes Weihrauchopfer dargebracht. Dann wahrsagen alle Wahrsager der 
Reihe nach, der Speerwahrsager, der Schwertschamane, die Sanftentrager, 
die Tischgottrager. Soviele Wahrsager da sind, soviele miissen auch auftreten. 
Man will durch sie erfahren, wie das Wetter und die Ernte im Laufe des 
Sommers sein wird. 

Ist das Wahrsagen vorbei, so setzt sich der Zug in Bewegung. Alien 
voraus geht der Speerwahrsager mit dem Speer, dann folgen der Schamane, 
die Gdttersdnfte, der Geistertisch, die 108 Biichertrager, einer hinter dem 
andern. In diesen Zug werden die Trommelschlager, Trompeten und Muschel- 
hornblaser, Zimbel- und Gongschlager eingereiht. Auch alle Fahnen des 
Tempels werden mitgenommen, und zwar werden sie von den Biichertragern 
getragen, die Fahnen iiber die linke Schulter und das Buch auf dem Ricken. 
Hinterher folgen zwei Mann mit je einer groBen Kiepe Stroh, Zypressen- 
blattern und Weihrauchzugaben und einem Kruge reinen Wassers. Andere 
Manner schlieBen sich nach Belieben an. 

Wahrend des ganzen Zuges werden die Trompeten geblasen, die Trommel 
geschlagen und das Om mani padme hum gebetet. Der Zug bewegt sich vom 
Tempel aus gleich auf den nachsten Berg und den Hohenriicken entlang 
iiber alle Berge der ganzen Dorfgemarkung. Auf jeder Hohe wird das uibliche 
Weihrauchopfer von den beiden Mannern verbrannt, wahrend der Zug selber 
weiterzieht. Gegen Mittag jedoch wird auf einer eigens dazu bestimmten 
Hohe Halt gemacht. Nach dem Weihrauchopfer nimmt man eine Starkung 
ein. Die Leute bringen Brot, Tee und Suppe schon vorher dorthin. Dann 
geht der Zug weiter. Erst gegen Abend kehrt man zum Tempel zuriick. 
Am andern Tage bringen die Leute die Biicher wieder ins Lamakloster. 


' * Anmerkungen siehe pp. 838-839. 
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Einzelheiten 


Personen: Nur mannliche Personen diirfen sich am Zuge beteiligen, 
einerlei, ob es Erwachsene oder Knaben sind, falls sie nur stark genug sind, 
das schwere Buch zu tragen, und das Mani beten kénnen. Der Saatvor- 
steher bestimmt, wie viele Personen jede Familie zu stellen hat, damit die 
Zahl von 108 Buchtragern voll wird. Reichen in einem Dorfe die Leute nicht 
aus, dann holt man in der Nachbarschaft Hilfe. Auch Chinesen sind zu- 
gelassen. — Beim Abholen und Zuriickbringen der Biicher ins Kloster kommt 
es auf die Zahl nicht an, so daB einer zwei Biicher tragen kann. Die tibe- 
tischen Biicher sind allerdings recht schwer und groB, da sie zwischen zwei 
Bretter gebunden sind. 

Der Saatvorsteher wird jedes Jahr beim Herbstdankopfer gewechselt. 
Ihm obliegt die Sorge fiir alle religidsen Veranstaltungen des Jahres. Er 
ist jedoch nicht Ortsvorsteher. Weil seine Hauptsorge der Saat gilt, heiBt 
er Saatvorsteher. Der Vorsteher des letzten Jahres ist ihm behilflich ®. 

Es brauchen nicht unbedingt mehrere Wahrsager zu sein. Hat aber 
ein Dorf mehrere, so miissen alle erscheinen. Hat es tiberhaupt keine, dann 
ladt es von auswarts wenigstens einen ein. Nie wird ein Lama oder Bon- 
priester eingeladen. 


Zeit: Die Zeit fiir den Flurumzug wird vom Wahrsager beim Pfahl- 
ziegenopfer im Friihling (avadzian) am 13. Tag im fiinften Monat bestimmt. 
Der Umzug selber muB immer im siebenten Monat sein, wenn die Saat Ahren 
ansetzt, weil gerade in dieser Zeit die gréBte Gefahr fiir die kommende Ernte 
ist, wegen der groBen und vielen Gewitter in diesem Monat °. Oft wird auch 
die Zeit in der Lamaserie bestimmt. Da es namlich viele Dérfer gibt, welche 
den Umzug halten wollen, so kann es vorkommen, daB zwei Dorfer die 
gleiche Zeit festsetzen. Darum geht der Saatvorsteher schon einen Monat 
vorher zum Kloster und fragt, wann die Biicher frei sind. Dementsprechend 
wird der Tag bestimmt. — Fiir die Dauer der Zeremonie berechnet man 
gewohnlich drei Tage, einen Tag zum Holen der Biicher, einen fiir den Um- 
zug, einen fiir das Zuriickbringen. Es laBt sich aber ein Tag sparen, wenn 
man die Biicher gleich in die folgende Nachbargemeinde bringt oder sie 
dort abholt. In diesem Falle muB das Kloster verstandigt werden. Der 
Umzug mu8 schon beim ersten Dammern beginnen, weil sonst ein Tag nicht 
ausreichen wiirde. 


Ort : Fir den Umzug kommt nur die eigene Ortsgemarkung in Frage. 
Da sich z. B. zwei Dorfer zusammentun und in beiden Gemarkungen nur 
eine Prozession halten, ist nicht erlaubt. Man versammelt sich auch immer 
im Tempel; denn jedes Dorf hat wenigstens einen kleinen Tempel ; auBer- 
halb des Tempels oder Tempelhofes wird nicht gewahrsagt. 


Ge genstande : Die Biicher sind nicht unbedingt nétig. Eine Biicher- 
prozession findet auch nicht alle Jahre statt, gewohnlich nur alle drei Jahre. 
Die andern Jahre halt man den Umzug ohne Biicher. Dabei sind die Zere- 
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monien aber gleich. Nur wird bei der Zeitbestimmung das Kloster nicht 
verstandigt ; es fallen zwei Tage fort, die fiir den Biichertransport ndétig 
waren. Auch braucht die Zahl der Teilnehmer nicht 108 zu betragen, ob- 
wohl man sich der heiligen Zahl wegen darum bemiihen soll ®, 

Fir die Musikgerate gibt es keine Re- 
geln. Man nimmt mit, was man eben hat. 
Sicher ist immer die Tempeltrommel — eine 
FaBtrommel mit zweiseitiger Bespannung — 
und die Muschel dabei. Die Trommel ist nicht 
sehr groB und wird an einem Gurt vor der 
Brust getragen, so daB man sie von beiden 
Seiten schlagen kann. Das Muschelhorn ist 
das gleiche wie sonst beim Weihrauchopfer. 
Die Trompeten sind die gewohnlichen chine- 
sischen Schalmeien (/a-pa), auch die Zim- 
beln und der Gong sind chinesisch. 

Unter den Fahnen gibt es schwarze, Fahnen, wie sie beim Flurumzug 
rote, gelbe usw. Meist sind sie mit farbigen getragen werden. 
Borten versehen. Es gibt auch Fahnen mit (Zeichnung eines -Tujep.) 
Bildern, so vom Berggeist. Viele Fahnen 
haben auch chinesische aufgenahte Spriiche, meist in weiBer Farbe. Beson- 
dere Tujennamen gibt es nicht fiir die Fahnen. Die Zahl ist beliebig. 

Neben dem gewohnlichen Zypressenweihrauch nimmt man auch gerne 
die chinesischen Raucherstabchen mit ; Butter, Wasser, Tee usw. sind genau 
so erwiinscht wie beim andern Weihrauchopfer. Neuerdings verbrennt man 
auch nach chinesischer Art gelbes Papier. 

Die Wahrsager miissen immer ihre Wahrsagezeichen mittragen, d. h. 
die Gegenstande, welche Sitz des Geistes sind, also Speer, Sanfte, Tisch usw. 
Wahrend des ganzen Zuges bleibt der Geist in dem betreffenden Gegenstand 
gegenwartig, was sich durch Schiitteln und Rasseln der Schellen und die 
Bewegungen der Trager bekundet. 


Wahrsagung: Man sucht bei der Wahrsagung moglichst genau zu 
erfahren, wann und wo die schwersten Hagelschlage niedergehen, wie man 
sich dagegen schiitzen soll, ob durch Opfer oder Gebet oder Manibaum u. dgl. 
Der Saatherr halt dabei dem betreffenden Geist in einer kurzen Ansprache 
seine Pflichten vor, die er fiir eine gute Ernte zu erfiillen hat, und sagt ihm, 
daB man ihm durch Opfer seinen Schutz belohnen wolle *. 


Sinn : Der Umzug beabsichtigt, die Gotter zu ehren, damit sie die Saat 
beschiitzen und eine reiche Ernte spenden. Die heiligen Biicher haben eine be- 
sondere Kraft. Aber vor allem sollen die mitgenommenen Gotter die Fluren vor 
Hagel und Gewitter verschonen. — Auch die benachbarten ackerbautreibenden 
Fandse haben diese Prozession. Die Chinesen haben sie nicht in dieser Form °. 
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Worterliste 
Flurumzug : ° sguora ’. 
Saatvorsteher : ¢6vddzi (Oberhaupt) ; ch’ing-miao t’ow (chin.) = Jung-Saat-Herr. 
Trompete : don ; la~pa (chin.) = chin. Schalmei. 
Zimbeln : nao (chin.) = die groBen Schlagteller ; rébuogé (?). 
ts’a (ch’a)-pao (chin.) = die kleinen Klangteller. 
Fahnen : ch’i-tzu (chin.). 
Biicher : ludn = Gebet; ching (chin.) = Gebet. 
Biichertrager:  ludn régudzin kun = Gebete tragende Leute. 
Anmerkungen 


1 Uber das Kloster Rgulén vgl. Einleitung und 2. Teil, II, 4. 

2 Auch die Chinesen haben einen solchen jahrlich neu zu wahlenden 
religidsen Vorsteher. Meist heiBt er einfachhin #’ou-jen, d.h. Hauptmann, 
oder man nennt ihn auch hwuei-t’ou, d. h. Versammlungs-(Fest-)Haupt ; ch’ing- 
miao t’ouw wird auch gebraucht, aber nur fiir die Zeit der Saatfeste mit den 
Kulttanzen. — Die christlichen Missionare haben fiir ihre kirchlichen Feiern 
und Volksfeste diese Einrichtung itibernommen. So gibt es neben den Gemeinde- 
vorstehern noch eigene Vorsteher, welche z. B. bei Prozessionen oder zu Ostern 
die Feste organisieren, die Gaste unterbringen, das Festschaf schlachten usw. 

3 Vel. die Abschnitte ,,Bergschafopfer“ und ,,Pfahlziege™. 

4 Mit dem Wahrsagen ist gewohnlich noch ein Opfer verbunden, z. B. 
Hahnenopfer, Getreide-, Brotopfer usw., wie ich es beobachten konnte. 

> Die Chinesen haben die Prozession in zwei Etappen. Einmal, wenn 
die Saat aufgeht. Dann findet das Einrammen der Donnerkeile in die Wetter- 
burgen auf den Bergesgipfeln statt. Sie ziehen mit Musik und Fahnen und 
der Gottersanfte auf die Berge und fiihren die mit Zauberspriichen beschrie- 
benen Holzkeile mit. Das nennen sie ch’a -p’ai, d.h. ,,einrammen Pflécke“. 
— Eine zweite Prozession findet spater im Sommer statt, und zwar alle 
vierzehn Tage, am ersten und fiinfzehnten Tag eines jeden Monates. Diese 
Prozession nennen sie chuan shan, d. h. umherziehen (auf den) Bergen. Hierbei 
werden nur Fahnen und Musikinstrumente mitgenommen. Friiher blies man 
dabei auch die sonst bei den Chinesen nicht gebraéuchliche Muscheltrompete. 

Wie der Gewahrsmann erzahlt, haben die Tujen heute schon weitgehend 
dieses ch’a-p’ai, also den Umzug mit Einrammen von Donnerkeilen, an Stelle 
des ehemaligen avadzian (Pfahlziege) itbernommen ; und zwar deshalb, weil 
es kaum noch Bonpriester gebe. Das chuan-shan der Chinesen aber sei nicht 
dasselbe wie ihr Flurumzug, sgwora. Es finde zwar auch im Sommer statt, 
aber alle vierzehn Tage, wahrend sie ihre Flurprozession nur einmal ab- 
halten wiirden. Heutzutage jedoch, wo die Tujen schon halbe Chinesen seien, 
wiirden sie es auch einfacher machen, dafiir aber 6fters, so wie die Chinesen auch. 

Was nun eher ist, ist schwer zu sagen. Es scheint, daB es sich nicht 
um eine lamaistische Sitte handelt ; denn nie ladt man einen Lama ein ; und 
auch die buddhistischen Biicher sind nicht notwendig. Wohl aber mu8 immer 
ein Wahrsager dabei sein mit dem zitierten Geist. So ist es méglich, daB diese 
Prozession mit dem urspriinglichen schamanistischen Wetterbannen zu- 
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sammenhangt, wie es heute noch geiibt wird, und daB erst spater die bud- 
dhistischen Biicher hinzukamen. 

Die chinesische Flurprozession macht dagegen einen verarmten Ein- 
druck. Man nimmt nur Fahnen und Musikinstrumente mit. Die Leute 
beteiligen sich nur sehr schwach daran, und die Prozession dauert nur drei 
bis vier Stunden. Friiher blies man dazu die Muschel, jetzt nicht mehr. Die 
Muschel ist aber eine Eigenart der Tujen und Fandse, nicht der Chinesen. 
Ferner wird die Flurprozession vielerorts nicht mehr gehalten. Und das 
scheint um so mehr der Fall zu sein, je weiter man nach Osten, also in 
chinesisches Gebiet, kommt. 

So la8t sich mit einiger Wahrscheinlichkeit behaupten, daB die Flur- 
prozession weder chinesischen noch lamaistischen Ursprungs ist. Bei Sini- 
sierung der Tujen, resp. der Fandse, wurde sie noch anfangs geiibt, verkam 
dann immer mehr und wurde schlieBlich ganz fallen gelassen. — Anderer- 
seits sind nicht urspriingliche Elemente hinzugekommen, so die buddhistischen 
Biicher und die chinesischen Musikinstrumente, wahrscheinlich auch die 
Géttersanfte, welche fast immer die chinesische Niang-niang, die Mutter- 
gottheit, beherbergt, und schlieBlich noch der chinesische Weihrauch und 
das Opferpapier. 

Uber die chinesische Donnerkeil-Prozession soll in einer besonderen 
Arbeit ausfiihrlicher berichtet werden. Hier sei nur bemerkt, daB sie mit 
den Wetterburgen zusammenhangt. Diese finden sich nur in Chinghai und 
dessen Grenzgebiet bis Siidkansu. Sie diirften wohl in einen schamanistischen 
Vorstellungskreis geh6ren. 

6 Das Biichertragen ist eine weitverbreitete Sitte in allen Lamakléstern. 
Immer wieder kann man vor allem Frauen sehen, welche die schweren Biicher 
Band um Band wie einen Rucksack auf dem Riicken um die Gebetshallen 
des Tempels tragen, was oft tagelang dauert (chin.) chuan miao. Viele Tujen- 
frauen machen in Zeit der Not oder Krankheit ein solches Geliibde. — Es 
sei nebenbei noch daran erinnert, daB ein Tulku die Glaubigen durch Auf- 
legen des Buches auf die Stirne segnet. 

7 seuora: tibetisch skor = umkreisen (UNKRIG). 


VI. Brauche bei Ungliick von Mensch und Tier 


1. Die Tierweihe * 
Bericht 


Wenn in einer Familie die Kinder sterben, das Vieh fallt, die Ernte 
zerschlagen wird oder sonst viel Ungliick geschieht, ziirnt ein Gott. Man 
mu8 ihn versdhnen. Manchmal will der Gott ein Tier. Um welchen Gott 
und um welches Tier es sich handelt, erfahrt man vom Wahrsager?. Dieser 
ruft den Geist in den Speer, und man fragt ihn z. B.: ,,Sollen wir ein Tier 
weihen ?“ Er antwortet : ,,Ja.” ,,Willst du eine Ziege, ein Huhn, ein Pferd ?“ 


* Anmerkungen siehe pp. 842-844. 
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Nein.“ ,,Willst du ein Schaf ?“ ,,Ja.“ ,,Sollen wir es einem Gotte weihen ?“ 
Nein.“ ,,Sollen wir es dem Himmel weihen ?” sen 

Dann stellt der Wahrsager den Speer beiseite. Eilends laufen die Leute 
fort, ein Schaf zu holen. Sie bringen es in den Hof, weil man dem Himmel 
nur im Freien ein Tier weiht. Ein Mann halt in der Hand ein Tellerchen 
mit Gerste ; dariiber liegt ein schmales rotes Band. Er stellt sich neben den 
Wahrsager, der wiederum den Gott gerufen hat und unter Speerschiitteln die 
Handlung beaufsichtigt. Jetzt folgt noch einmal eine Befragung, in der man 
feststellt, wann die Weihe zu erneuern ist. 

Danach wird das Schaf vom Kopf bis zu den FiiBen mit reinem Wasser 
abgewaschen. Der Wahrsager nimmt mit der Speerspitze einige Gersten- 
kérner vom Tellerchen und wirft sie in den Weihrauch, der wahrend der 
ganzen Zeremonie verbrannt wird. Ein anderer nimmt von dem Weihrauch 
in einen Hohlziegel und réuchert das Schaf ringsum ab. Dann gieBt er dem 
Tier eine Schale Milch iiber. Nacken, Riicken und Kopf. Dabei knien alle 
Manner im Kreise um das Schaf, und wenn dieses sich schiittelt, machen 
sie einen dreifachen Kotou, denn der Himmel hat das Tier angenommen. 
Der Wahrsager stellt den Speer beiseite. 

Nun nimmt man das rote Band vom Tellerchen, halt es in den Weih- 
rauch, kniipft es dem Schaf auf der Schulter in die Wolle und laBt dieses 
frei. Es kann laufen, wohin es will, denn es gehért dem Himmel. 

Jedes Jahr wird dieses heilige Schaf wieder herbeigebracht, und zwar im 
1. Monat vom ersten bis fiinfzehnten Tag. Dann wird die Weihe auf ahnliche 
Weise vor dem Geisterspeer erneuert und ein neues Band in die Wolle gekniipft. 


Einzelheiten 


Ort: Es ist einerlei, wo die Befragung stattfindet ; zuerst muB der Ort 
sauber gefegt und, falls es im Hause ist, ausgerduchert werden. Man wascht 
sich Hande und Gesicht und bringt im Hof das groBe Weihrauchopfer dar. 

Ist die Zeremonie auf freiem Feld oder auf der Weide, so wird der 
Platz nicht gefegt ; denn Feld und Weide sind immer rein. Aber stets wird 
Weihrauch geopfert. 

Manchmal ist der Ort der Befragung und der Weihe verschieden, z. B. 
wenn sich bei der Befragung im Hause herausstellt, daB das Tier dem 
Himmel geweiht werden soll. Dann geht man namlich unverziiglich hinaus 
in den Hof und setzt dort die Handlung fort. — Wird das Tier dem Berg- 
geist geweiht, so begibt man sich vors Dorf auf einen Hiigel oder vor das 
Obo. Kleine Tiere, z. B. ein Huhn, kénnen auch im Hause vor dem Haus- 
altar geweiht werden. 

Weiht das ganze Dorf ein Tier, dann vollzieht sich alles im Tempel- 
hof, ebenso wenn mehrere Familien gemeinsam ein Tier weihen. Ist kein 
Tempel da, so sucht man ein sauberes Gehdft. 


Zeit : Besondere Tage fiir die Weihe gibt es nicht. Das hangt ganz 
vom Zufall ab, so wie es sich durch Krankheit, Ungliick usw. gerade ergibt. 
Die Zeremonien werden immer am hellen Tage vorgenommen. 
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Die Leute sind stets darauf bedacht, daB die Weihe sich unmittelbar 
an die Befragung anschlieBt. Darum schaffen sie sofort das Tier herbei. Mit- 
unter kommt es auch vor, daB sie nicht sofort ein entsprechendes Tier finden ; 
es vergehen dann ein bis zwei Tage zwischen Befragung und Weihe. In diesem 
Falle fahrt man nach zwei Tagen unter den gleichen Zeremonien fort. Wieder- 
holt werden nur die Reinigung des Ortes und der Leute und das Weihrauchopfer. 


Weiheherr : Der Weiheherr kann sein : eine Einzelperson, eine Familie, 
ein Dorf, mehrere Familien. Nie aber sind es Frauen. Wohl kann z. B. eine 
allestehende Frau ein Tier geloben, aber dann nehmen andere Manner, 
z. B. der Mutterbruder, Befragung und Weihe vor. Das kann im Hause der 
Frau geschehen. 


Tiere: Als Weihetiere sind zulassig : Pferde, Maultiere, Esel, Rinder, 
Schafe, Ziegen, ja sogar Hiihner; nie nimmt man Schweine oder Hunde, 
weil sie unrein sind. Bei all diesen Tieren spielen Alter, Farbe, Geschlecht, 
Kastration keine Rolle. WeiBe oder mannliche Tiere werden auch nicht beson- 
ders bevorzugt. GroBe Tiere weiht man jetzt nicht mehr, weil die Tujen 
nicht mehr die groBen Herden besitzen und zu arm sind. Meist gelobt man 
Schafe und Ziegen. Hiihner werden oft gewahlt, weil sie am billigsten sind ?. 

Die freigelassenen Tiere bleiben gewohnlich bei der eigenen Herde oder 
im eigenen Hause; denn sie sind daran gewohnt. Laufen sie davon, so 
kiimmert sich niemand darum. Pferde, Maultiere und Rinder behdlt eine 
Familie immer daheim und benutzt sie nach wie vor. Das war aber urspriing- 
lich nicht so ; es ist ein Abweichen von der alten Sitte, bedingt durch Armut, 
und Feldarbeit. 

Ein geweihtes Tier darf niemals getétet werden. Es muB eines natiir- 
lichen Todes sterben. Wird es vom Wolf gefressen, so braucht es nicht ersetzt 
zu werden. Todtet ein Bosewicht das Weihetier, dann trifft ihn die Strafe 
des Himmels oder Weihegottes. Auch darf man unter keinen Umstanden ein 
geweihtes Tier zum Opfer schlachten ; das ware gleichbedeutend mit gewohn- 
licher Tétung. Einerlei, wie das Tier ums Leben kam, niemals darf sein 
Fleisch genossen werden. 

Es ist auch nicht gestattet, solche Tiere zu verkaufen oder zu verschen- 
ken, denn sie gehéren dem Gotte. Wohl kann man es einem Kloster iibergeben, 
wo es bis zu seinem Tode gepflegt und beschiitzt wird. — Fiir die Weihe darf 
ein Tier nicht durch Geld erworben werden ; es mu8 immer geschenkt sein. 

Uber die geweihten Tiere wird nicht besonders gewacht, so daB sie 
sich frei bespringen kénnen. Die Jungen zahlen dann als profane Tiere und 
fallen dem urspriinglichen Eigentiimer zu. 

Ob das Tier dem Gott gefallt, offenbart sich beim UbergieBen mit 
Milch. Schiittelt es sich nicht, so holt man unverziiglich ein anderes; die 
Zeremonien werden dann wiederholt. Aber jedes gesunde Tier schiittelt sich. 
Ist keine Milch da, dann lést man Tsamba oder WeiBmehl in reinem Wasser 
auf, so daB es wie Milch aussieht. Manche Leute nehmen nur klares Wasser. 
Das gehort sich nicht. 

Es gibt Gétter, welche die Tiere reiten ; so z. B. reitet der Amtsiensa 
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auf einer Wollziege und der Lamusa auf einem Maultier °. — Der Name der 
Tiere wird aber nicht von dem entsprechenden Gott genommen, sondern 
vom Weiheband. So heiBen die Tiere Weihepferd, Weiheschaf usw. Die 
Chinesen sagen dafiir ,,heiliges Pferd", ,,heiliges Schaf usw. 


Weihebander: Die Bander werden einfach ,,das Geweihte“ benannt. 
Wenn auch alle heiligen Farben zulassig sind, so bevorzugt man. doch dafir 
rot oder gelb. Woher das Band stammt und aus welchem Stoff es ist, ist einer- 
lei. Hadastreifen, Kleiderreste, Woll- oder Seidenfaden, alles ist erlaubt. Die 
GréBe ist verschieden, im Durchschnitt eine Elle lang und zwei Finger breit. 

Das Band soll dem Tiere am Vorderkérper, und zwar in der obern 
Halfte angekniipft werden, z. B. an Mahne, Stirnschopf, Schulter. Bei Huh- 
nern schlingt man es um den Hals. Verliert das Tier das Band, so wird es 
nicht ersetzt. — Man kann auch ein Band vom Geisterspeer, von der Geister- 
sanfte usw. abreiBen. Aber dann muB es spater wieder ersetzt werden. Diese 
Bander werden jedoch nicht mehr eigens abgeraduchert ; sie sind schon durch 
ihre friihere.Bestimmung rein 4. 


Erneuerung der Weihe: Meist findet die Erneuerung im Ortstempel 
statt. Welcher Tag zwischen Neu- und Vollmond es ist, bestimmt der Wahr- 
sager. Dieser Erneuerungstag mu8 dann lebenslanglich fiir das Tier bei- 
behalten werden. 

Man kann auch den urspriinglichen Weiheort wahlen. — Weiheherr, 
Weihegott, Weihetier miissen immer dieselben bleiben. Nur wenn ein Tier sich 
beim UbergieBen mit Milch nicht mehr schiittelt, wird ein anderes genommen. 

Auch bei der Erneuerung werden alte verlorene Bander nicht ersetzt. 
Es kommt aber jedes Jahr ein neues Band hinzu, so daB man an der Zahl 
der Bander die Weihejahre feststellen kann. 


Verbreitung : Die Tierweihe wird iiberall dort geiibt, wo Tujen wohnen. 
Die Chinesen kennen sie nicht ; nur vereinzelt machen sie es den Tujen nach, 
wo sie mit ihnen zusammenwohnen. Wohl haben die Fandse (Tanguten) und 
auch die Lamakléster die Tierweihe. Dort ist sie viel feierlicher 5. 


Worterliste 
Weiheband : Sdiey (tib. Lehnw.). 
hung-tzu (chin.) = das Rote. 
Das Weiheband ankniipfen: Sdier fuya-. 
Das Weihetier : Sdier. 
Heiliges Pferd : Sdier mori ; sheng ma (chin.). 
x Schaf : Sdiey xoni; sheng yang (chin.). 
5 Ziege : Sdiey ima ; sheng chia-la (chin.) usw. 
Anmerkungen 


' Auch hier kann die Wahrsagung durch die Sanfte oder den Geister- 
tisch geschehen, mit denen dann ebenfalls die Handlung itberwacht wird. 
> Im Tujenkloster Rgulén ist die Wahl der Tiere anders, Ein Lama 
und ein Schamane erzahlten: Hunde weiht man nie, auch keine Hiihner, 
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nur Hahne, diese aber in allen Farben. Von Pferden nimmt man nur Hengste ; 
sie mtssen schwarz sein mit einem weiBen Stirnfleck oder grau (ch’ing-ma) 
von schwarz-weiBer Mischfarbe. Von Maultieren nimmt man nur Stuten, 
keine mannlichen Tiere. Deren Farbe ist ein leuchtendes Rotbraun. Bauch, 
Maul und Augenringe sollen hell sein. Von gewéhnlichen Rindern und Yaks 
nimmt man nur schwarze Stiere, die einen weiBen Stirnfleck haben ; ahnlich 
bei Schafen nur schwarze Bocke, fehlerlos und mit kreisrunden oder doppel- 
gewundenen Hérnern. — Ich sah auch im Kloster dort solche Tiere ; beson- 
ders schén war das geweihte Maultier ; es sah einem wilden Chiang fast gleich. 
Die hier erwahnten Regeln lassen vermuten, daB es sich um mondmytholo- 
gische Vorstellungen handelt (schwarz-wei8, kreisrunde Horner). Auch ist die 
Bevorzugung von mannlichen Tieren auffallend, mit Ausnahme der Maul- 
tiere. — Diese Regel ist auch im profanen Leben maBgebend. Leute, die 
etwas auf sich halten, reiten nur mannliche Pferde (Wallach), aber weibliche 
Maultiere ; auch die rotbraune Farbe mit weiBer Mahne, weiBem Schweif 
gilt als vornehm. WeiBe Augenringe, Bauchdecke und weiBes Maul sind bei 
allen Reittieren jeder Farbe sehr angesehen und beim Preise mitbestimmend. 
— Interessant ist noch, daB die Lamas von Ziegen keine schwarzen, sondern 
rotbraune Boécke bevorzugen. 

Der Alte sagte, das gewohnliche Volk wiirde sich um diese Regeln nicht 
kiimmern, falls sie das Tier nicht dem Kloster schenkten. Sonst sei Farbe, 
Alter, Geschlecht, Kastration usw. belanglos, falls das Tier keinen kérper- 
lichen Schaden. habe. 

3 Im Kloster Rgul6n werden jeden Monat (am ersten oder fiinfzehnten 
Tag) geweihte Reittiere prachtig gesattelt und auf den Saulengang des Haupt- 
tempels unmittelbar vor den Eingang gefiihrt. Dort werden sie dem Gott 
(Fo-yeh) zum Reiten angeboten ; dann 1a8t man sie laufen. — Vielleicht ist 
in diesem Zusammenhang erwahnenswert, daB die Tulkus (Inkarnationen) 
der Lamakléster immer nur weiBe Pferde reiten diirfen, die sonst nicht als 
vornehm gelten. 

Welches nun die reitenden Gétter sind, war nicht zu ermitteln. Der 
Amitsiensa entspricht dem chinesischen Tan-chiao hao-hua, und der Lamusa 
dem chinesischen Lo-tzu t’ien-wang, d.h. dem himmlischen Maultierkénig. 

4 Fiir die Bander am Weihetier gibt es zwei Namen, welche sowohl 
vor der Weihe als auch nach der Weihe Geltung haben. Das eine ist der 
Name Sdien, genau wie fiir die Bander an geweihten Geistersitzen (Geister- 
speer, -tisch, -sdnfte). Aber wahrend man dort den Gegenstand mitsamt 
den Bandern Sdien nennen kann, wird hier niemals das Tier mit dem Band 
zusammen Sdien genannt, sondern nur das Band allein ; ein Hinweis darauf, 
daB das Weihetier nicht als vom Geiste besessen aufgefaBt wird. 

Der zweite Name ist Sdier ; Sdier entspricht dem mongolischen seter ; 
vgl. DMF, p. 335, ,,sdier, ruban ou piéce d’étoffe attaché a la queue ou a 
la criniére d’un animal consacré aux divinités courant en liberté. Cf. mo. 
seter, ord. se’t’er id.““. — Mit Sdier bezeichnen die Tujen sowohl das Weihe- 
band als auch das geweihte Tier. Das stimmt ebenfalls mit dem mongo- 
lischen Sprachgebrauch iiberein. Nach W. A. Unxric (Mittlg.) ist sefey ein 
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Band, das dem Tier in Mahne oder Schwanz gebunden wird. Man versteht 
unter setey auch das Tier selbst und den Ritus, in dem es geweiht wird. Kovat. 
(1346) bringt fiir setery die tibetischen Aquivalente bsrun rtags. Das bedeutet 
nach JASCHKE (594 u. 212) soviel wie : Schutzgeist-Marke, wodurch deutlich 
wird, daB das Tier dem Schutzgeist gehért. Weder JASCHKE noch Das haben 
die Wortverbindung bsrun rtags. 

5 Die Tierweihe bei den benachbarten Chiahsifan in Benbar (Hsi-ch’uan) 
ist ahnlich der hier beschriebenen. Dort nimmt man aber nur zeugungs- 
fahige Tiere, aber keine Esel. Bevorzugte Farben sind fuchsfarbenes Fell 
mit schwarzer Mahne und schwarzem Schwanz (hung-tsao-liu) und eischalen- 
farbenes Fell mit schwarzer Mahne und schwarzem Schwanz (yin-k’uo). Statt 
eines Stoffbandes nimmt man kleine, handgroBe Lappchen (wimpelartig zu- 
geschnitten) in den fiinf heiligen Farben und heftet sie zusammen. Gewohn- 
lich werden sie in die Mahne gebunden. — Die Weihe wird nicht von Privat- 
personen, sondern vom Lama, Schamanen oder Bonpriester vorgenommen. 
Es ist damit ein eintagiger Gebetsdienst verbunden. — Die Tiere werden 
gewohnlich weiter zum Gebrauch im Hause behalten, auch geritten ; nur darf 
nie ein Sattel aufgelegt werden, den eine Frau gebraucht hat. Die Erneuerung 
findet jedes Jahr am gleichen Tage statt, an dem die erste Weihe war. 

In der Tat sieht man viele Reiter mit solchen bebanderten Tieren. 


2. Das Damonengeleit * 
Bericht 


Das Damonengeleit besteht darin, daB man einen schadlichen Geist 
aus dem Hause fithrt und in die Ferne entlaBt. Es geschieht auf Anordnung 
des Wahrsagers bei Familienungliick. 

An einem festgesetzten Tage ladt man einen Lama zu sich ins Haus. 
Dieser betet sechs Tage unter den iiblichen Zeremonien und unter Herstellung 
von mehreren Torma mit den entsprechenden Beigaben, wie sonst auch. Das 
Geh6ft ist tabu, und der Hausherr bringt dreimal am Tage das groBe Weih- 
rauchopfer dar. 

Am sechsten Tage abends verfertigt der Lama das eigentliche Damonen- 
Torma, welches mit allerlei Reiseproviant auf einen Tisch vor dem Haus- 
altar gestellt wird. 

Am siebten Tage bringt man das Torma mit einem Reittier, das den 
Reiseproviant trigt, vors Dorf und entlaBt das Tier. Es kann laufen, wohin 
es will, man kiimmert sich nicht darum. 


Einzelheiten 


Personen : Das Damonenentlassen kann vornehmen : ein Lama, aber 
nicht ein Hutuktu, ein Bonpriester, ein Schamane, ein Speerwahrsager oder 
andere Wahrsager mit Sanfte, Tischgott usw. Den sechstagigen Gebetsdienst 
nehmen jedoch nur Lamas und Bonpriester vor ; das ist die groBe Entlassung, 


* Anmerkungen siehe pp. 846-847. 
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wogegen die Zeremonie durch einen Schamanen oder Wahrsager allein die 
kleine Entlassung ist. Wenn auch bei der groBen Entlassung der Lama alles 
allein vornehmen kann, so geht doch gewoéhnlich ein Wahrsager mit (Speer, 
Sanfte usw.). Die Angehérigen der Familie besorgen alles andere, Bereit- 
stellung von Tieren, Gaben usw. 


Die Tiere: Als Tiere sind zulassig: Pferde, Rinder, Schafe, Ziegen, 
Hiithner und Hahne. Nicht erlaubt sind Hunde, Schweine, Maultiere, Halb- 
yaks. Hunde und Schweine gelten als unrein. Maultiere und Halbyaks sind 
zeugungsfahig ; darum nimmt man auch keine kastrierten Tiere. Hier gelten 
nicht die Regeln wie bei der Tierweihe. Die Tiere werden von den Damonen 
geritten und tragen auf deren Reisen die Last. Den Hiihnern jedoch kann 
man nichts aufladen ; man 1aBt sie einfach fliegen. Man gebraucht sie dar- 
um meistens nur bei dem ,,kleinen Entlassen“. Besondere Zeremonien wie 
Waschen, Abrauchern werden an den Tieren nicht vorgenommen ; auch sind 
Farbe und Alter belanglos. 


Der Reiseproviant: In den Reisesack, der gewdhnlich aus Wolle 
gewebt ist, verpackt man folgende Sachen : Geld (einerlei welches Geld, falls 
es augenblicklich nur im Umlauf ist), Tuch (z. B. Baumwolle, Seide, Leinen, 
einerlei welcher Farbe), einen Strang ungesponnene Wolle, Baumwoll- oder 
Seidenfaden (keine Wollfaden), Teeblatter, gebackene oder gedimpfte Brote 
in beliebiger Zahl, einen EBnapf aus Porzellan oder Ton (keinen gewohnlichen 
hdlzernen), neue Mannerkleider, vornehme Stiefel, Tuchschuhe, eine vor- 
nehme Miitze oder einen vornehmen Hut, schwarzen und weiBen Zucker, 
frische, gute Butter, ein Stiick rohes Fleisch, Datteln, Apfel und anderes Obst. 
Alle diese Sachen miissen neu sein ; man darf sie auch nicht ein einziges Mal 
benutzt haben, denn sonst ist der Damon nicht zufrieden und kommt wieder. 


Entlassung : Am Abend des sechsten Tages verfertigt der Lama ein 
groBes dreieckiges Torma+. Der Hausherr stellt es auf einen Tisch vor den 
Hausaltar, aber nicht auf den Altar. Dazu legt er den Sack mit den Kleidern 
und EBvorraten. 

Am folgenden Morgen, dem siebten Tage, ladt man dén Speerwahrsager 
ein. Nach einem guten Friihstiick ruft er den Geist und stellt genau die 
Stunde fest, in welcher der Damon fortzubringen ist. Meistens geschieht es 
sofort im Anschlu8 an die Wahrsagung. 

Ein Mann nimmt den Sattelsack, der Lama das Tablett mit dem Torma, 
das den Damon darstellt, und hinter ihm folgt der Speerwahrsager unter 
standigem Schiitteln ; er mu8 bis zum SchluB dabei bleiben. Sie ziehen vors 
Hoftor. Dort wartet ein anderer Mann mit dem Tier. Den Sattelsack legt 
der Hausherr auf das ungezdumte und ungesattelte Tier und fiihrt dieses 
am Kopfgestell fort, gefolgt vom Lama, Speerwahrsager und den andern 
Mannern. Der Zug geht auf dem gewohnlichen Weg vor das Dorf hinaus. 
AuBerhalb des Dorfes fiihrt er das Tier ein Stiick querfeldein, nimmt ihm 
das Kopfgestell ab und treibt es davon, und zwar in eine unbewohnte 
Richtung, damit es nicht wieder sofort ins Dorf zuriicklaufen kann. An der 
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Stelle, an der man das Tier freigelassen hat, setzt der Lama das Torma 
nieder. Ein Mann richtet davor eine kleine Briistung aus Lehmsteinen auf, 
und zwar mit der Breitseite nach dem Dorfe hin, damit der Damon nicht 
mehr zuriickkomme. Dann gehen alle nach Hause. Das Tier soll nicht mehr 
heimlaufen ; man kiimmert sich nicht darum, was mit ihm geschieht. Es 
gehért dem Damon. Falls es spater wieder zugelaufen kommt, treibt man 
es mit Stockschlagen davon. 


Die einfache Entlassung: AuBer dieser feierlichen Form gibt es 
auch noch eine einfache Entlassung, die nur einen halben oder ganzen Tag 
beansprucht. Man ladt einen Schamanen oder sonst einen Wahrsager ein, 
welcher die Sachen fortbegleitet. Es wird dabei nicht gebetet und auch kein 
Torma gemacht. Der Hausherr halt ein Huhn bereit und bringt die Reise- 
kleider und EBwaren auf einem Tablett vor den Hausaltar. Der Wahrsager 
oder Schamane zitiert den Geist und geht, gefolgt vom Hausherrn, mit dem 
Tablett hinaus aufs Feld. Dort schiittet man einen groBen Strohhaufen auf. 
Die Sachen auf dem Tablett werden hineingeschleudert und das Ganze angeziin- 
det. Wahrend die Flammen hochschlagen, la8t man das Huhn davonfliegen. 
—— Wenn ein Wahrsager amtiert, dann geschieht die Handlung meist morgens. 
Nimmt ein Schamane die Entlassung vor, dann ist sie erst am spaten Abend 
bei Einbruch der Dunkelheit. Der Schamane folgt im Trancezustand hinter- 
her und schwingt sein Schwert im Kampfe gegen den Damon. Auch wenn der 
Schamane beim ,,groBen Entlassen“ dem Lama an Stelle eines Speerwahrsagers 
folgt, fiihrt er diesen Schwerttanz auf; aber das ist immer am hellen Tage ?. 


Deutung: Der Damon, welcher das Gehdft beunruhigt, soll mit allen 
erdenklichen Gaben und Bequemlichkeiten fortgefiihrt werden, damit er nicht 
mehr an seine alte Statte zuriickdenke. Die Gebete des Lama und auch das 
Torma richten sich nach dem Damon. Einerlei, ob es eine groBe oder kleine 
Austreibung ist, die Wirkung ist dieselbe. GroBe Tiere kénnen sich nur die 
Reichen leisten, und meist sind es heute nur noch die Lamakléster, welche 
eine so teuere Zeremonie vornehmen. Stiehlt ein Bésewicht das Tier oder die 
Sachen, dann wird ihn der Damon strafen. 


Worterliste 
Damonengeleit : védzonwa (tib. ?) gargani = das Fortzubringende bringt man 
fort. 
das Damonen-Torma: dzuor (tib.) }. 
Sattelsack : dadzé (chin. Lehnw.). 


Inhalt des Sattelsackes : rvdzé (tib. Lehnw.) (evtl. Proviant). 
Anmerkungen 


1 Diese Form von Torma kann man haufig in Lamaserien sehen. Sie 
sind speziell fiir Damonen reserviert. Es ist meist eine Teigpyramide von 
30-50 cm Hohe. Die Arten scheinen zu variieren. Ich sah solche, die mit 
Gedarmen behangt waren und Totenkopffiguren trugen (beim Bann des 
mBarma in Kumbum) ; andere hatten einen Pfeil mit einem Manirad in sich 
stecken usw. Es handelt sich offenbar um das tibetische zor, mongol. = sor 
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(Unxric). CH. Das schreibt unter zor p. 1098: ,,reaping-hook, a sickle, a 
knife, esp. the weapons employed in combating the evil spirits in the gtor 
ma offerings, such as knife, sword, sling, bow and arrows.“ Sehr ausfiihrlich 
ist die Herstellung, Weihe und Verwendung des zor bei PozDNEEV: Skizzen 
(p. 283 ff.) beschrieben : ,,Zor heiBt eine dreieckige, innen hohle Pyramide, 
die aus Teig hergestellt und brennend rot gefarbt ist. Mit dem Stichel werden 
an ihr Figuren eingraviert, wie Blumen, Kreise, feurige Zungen usw., infolge- 
dessen die ganze Pyramide durch und durch das Aussehen eines feurigen, 
flammenden Scheiterhaufens erhalt. Auf der Spitze wird die Darstellung 
eines Schadels angebracht, der ebenfalls aus Teig hergestellt ist. Dann aber 
werden ebensolche Schadel am FuBe jeder der drei Ecken hingelegt. In 
die Mitte der Pyramide wird ein Pfeil gesteckt, an dem Hadak hangen, und 
der statt seiner Feder ein kleines Rad tragt ...“ usw. (Ubers. von W. A. 
Unxric). Lressinc behauptet vom Pfeil im zor: ,,To this arrow attached a 
‘ghost or spirit’, as my informants put it“ (Yung Ho Kung, p. 148). — Ob und 
in wieweit dieser Pfeil im Damonen-Torma mit dem Gliickspfeil zusammen- 
hangt, ist unklar. Man fabt das zor am einfachsten als Trager der Waffen 
auf, die von den Damonen gefiirchtet werden. Eine Ahnlichkeit mit dem 
waffentragenden und Damonen bekaéampfenden Gurtum ist nicht zu verkennen. 

2 Ahnliche Geisterentlassungen gibt es in vielen Variationen sowohl 
unter ‘den Tujen als auch bei den Chinesen ; iiberall ist der Grundzug gleich : 
man entlaBt den Damon mit vielen Geschenken, damit er nicht wiederkehre. 
Auch die feierliche Vertreibung des mBarma-Damons in Kumbum ist nichts 
anderes als eine solche Entlassung, nur unter komplizierterem Ritus und mit 
Aufwand ungeheuerer Geldmittel. Der Damon wird dort von seinem Mutter- 
bruder, einem ausgesuchten Manne, vertreten, wahrend sein Bild verbrannt 
wird mitsamt den Faden(mdos)-Tiirmen. Im benachbarten Huchutale, z. B. 
in Kanchiapu, wird er im Teigbild dargestellt und dann von den Kindern zer- 
schlagen und verspeist ; in Tsungchai bannt man ihn in eine Art ,,Stadtburg“ 
(tu-ch’eng) und verbrennt diese ; weiter aufwarts in Kao-ch’iang-p’u setzt man 
ihn mit seinem Zubehor auf ein kleines Schiff und la8t ihn davonschwimmen. 


3. Die Figurensdnfte * 
Bericht 
Um die Kinder vor Ungliick zu schiitzen, ladt man einen Bonpriester 
ein. Dieser bringt einen Begleiter mit, und dann halten sie einen siebentagigen 
Gebetsdienst. Wahrend dieser Zeit verfertigen sie allerlei Figuren aus Tsamba. 
Am letzten Tage setzen sie die Figuren in eine Papiersanfte und bringen 
sie mit zwei Torma an ein FluBufer oder eine Wegkreuzung. Dort wird alles 
verbrannt. Dadurch hindert man den Krankheitsdamon an seiner Rickkehr. 


Einzelheiten 


Zeit : Gewohnlich findet die Zeremonie bei Krankheit eines Kindes 
statt. Sie kann aber auch sonst als eine VorbeugungsmaBnahme gegen 
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Krankheit vorgenommen werden. Dann wird mit Vorliebe der dritte oder 
neunte Monat gewahlt. 


Ort: Man bleibt im eigenen Hause und geht nicht in den Ortstempel ; 
auch die Bonpriester wohnen im Gehéft. Der Ort ist wahrend dieser Tage tabu. 
Das Verbrennen der Gegenstande muB immer auBerhalb des Ortes geschehen. 


Der Gebetsdienst: Fiir den Gebetsdienst bringen die Bonpriester 
eine groBe Doppeltrommel mit, welche an einen Balken gehangt wird? ; 
ferner Klangteller, Handglocke, Knochenfléte und tibetische Gebetstexte. 
Der Gebetsdienst findet viermal am Tage statt, ndmlich beim Sonnenaufgang, 
nach dem Morgentee, am Mittag und am Abend; jedesmal wird im Hofe 
das Weihrauchopfer dargebracht. 


Die Sanfte: Die Sanfte sieht aus wie eine Totenlade, hat also die 
Gestalt eines kleinen Tempels mit beweglicher Tiir. Nur ist sie fast ganz aus 
Papier, auch der Sonne-Mond-Aufsatz auf dem First. Zunachst macht man 
einen Boden aus einer weichen Lehmplatte. In diese Platte steckt der Bon- 
priester an den vier Ecken etwa 1 m lange Stabe als Saulen, verbindet sie mit 
Querleisten und stellt so ein Geriist her. Dieses wird mit Papier verklebt. 
Eine bestimmte Farbe ist nicht verlangt. Das Ganze setzt man auf zwei 
Tragstangen, daB es aussieht wie eine Sanfte. Darauf rauchern die Manner 
die Sanfte mit Zypressenweihrauch ab. Den Gliihstein gebrauchen sie nicht. 
Die Arbeit wird nicht auf dem Kang, sondern auf dem Boden gemacht. 


Die Figuren: Zuerst wascht der Bonpriester eine Tonschiissel, raduchert 
sie ab, gibt Tsamba und Butter hinein und knetet sie gut durch. Im ganzen 
werden 81 Figuren geformt, neun Arten zu je neun Stiick. Die Arten sind: 
Schaf, Ziege, Huhn, Schwein, Hund, Schlange, Frosch, Pferd und Rind. 
Diese Figuren setzen die Bonpriester in die Sanfte und rauchern alles zu- 
sammen ab. — Sowohl bei der Herstellung der Sanfte als auch der Figuren 
sind die Manner des Hauses behilflich. Bonpriester und Manner miissen sich 
jedesmal vorher waschen und abraduchern, sonst diirfen sie nicht Hand an- 
legen. Die Bonpriester begleiten die Arbeit mit auswendig aufgesagten Gebeten. 


Die Begleitgaben: Da die Figuren klein sind, héchstens eine Hand- 
breite groB, ist in der Sanfte noch Platz fiir allerlei Begleitgaben. Diese 
bestehen in Tibetgerste, weiBer Gerste, Weizen, Bohnen, Hirse und einigen 
kleinen Broten. Dazu kommen noch weiBe und schwarze Schafwolle, weiBer 
und schwarzer Zucker, Geld, eine Rabenfeder, etwas Silber und ein Blatt 
Papier, worauf die Bonpriester die Bilder der Krankheitsdamonen gedruckt 
oder gezeichnet haben. Ist alles eingesetzt, so wird die Tiire der Sanfte 
verschlossen und versiegelt und die Sanfte abgerauchert. Dann stellt man 
sie vor den Hausaltar auf den Boden. Davor kommt ein dreieckiges Torma 
und ein weifSer Pferdeschddel*®. Der Schidel wird nicht abgerauchert, Auf 
seine Stirn kleben die Bonpriester ein Bild eines Damons. Manchmal wird 
noch ein Torma dazu gemacht. 
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Das Fortbringen : Am Abend des siebten Tages bestimmen die Bon- 
priester an Hand ihrer Wahrsagebiicher genau die Richtung, in welcher die 
Sanfte fortgebracht werden muB. Sie selber gehen nicht mit, sondern bleiben 
auf dem Kang und beten unter Begleitung von Trommel, Klangtellern und 
Schelle die Banngebete. Vier Manner nehmen die Sanfte in die Hand, nicht auf 
die Schulter, und tragen sie in besagter Richtung zum FluBufer oder an eine 
Wegkreuzung auBerhalb des Dorfes. Andere Manner folgen mit einem Kohlen- 
becken, einer groBen Kiepe Stroh, mit dem Pferdeschadel und dem Torma. 

Ist der Zug am bezeichneten Platze angekommen, so wird das Stroh 
auf den Boden geschiittet und die Sanfte in der festgesetzten Richtung dar- 
aufgestellt ; nach der gleichen Richtung vor die Tiire legt man den Pferde- 
schadel, und hinter die Sanfte stellt man das Torma. Damit alles gut brennt, 
schichten die Leute noch etwas Stroh ringsum auf und ziinden das Ganze 
an. Ohne abzuwarten, ob alles in Flammen aufgeht, eilen sie nach Hause, 
und keiner darf sich umschauen. 


Deutung: In der Sanfte wird der Damon fortgetragen. Beim Ver- 
brennen wird er freigelassen und geht in die Richtung, die durch die Stellung 
der Tiire angedeutet wird. Damit er nicht mit dem Weg in Verlegenheit 
kommt, wahlt man gerne Kreuzwege oder den FluB, die ja eine bestimmte 
Richtung haben. Die Tiere und Beigaben sind Geschenke fiir die lange Wan- 
derung *. — Auch die benachbarten ackerbauenden Fandse haben diese Sitte. 


Worterliste 
Figurensanfte : Sérgundi ; zusammengesetzt aus sé (tib.) = Damon, 
végun = neun (tib.) ; mdi (tib. ?) = vollstandig *°®. 
Bonpriester : xudndzie (xudndie). 
Damonen-Torma: dzuor (tib.). 
Schaf : xONt. 
Ziege : ima. 
Huhn : tagu. 
Schwein : xge. 
Hund : nogue (noxue). 
Schlange : mogue. 
Frosch : Sbawog °. 
Pferd : mort. 
Rind : ula. 
Rabenfeder : kérie fodé. 
Er hat auf Papier den Damon gemalt: tsialdzévé tlient xuarladzia. 
Pferdeschadel : mori tolgué ydasé. 
Sanftentrager : _ndi kurgédzin kun = das Ganze (Sanfte ?) fortbegleitende Menschen. 
Anmerkungen 


1 Die Trommel wird mit einem Ring an einen Zimmerbalken mit einem 
Stricke aufgehaingt. Durch den zweiten Ring an der Trommel steckt der 
Bon einen Finger der linken Hand und zieht so die Trommel stramm, damit 
sie nicht baumelt. Zugleich halt er noch in der linken Hand einen Klang- 
teller. In der rechten hat er Trommelschlegel und den zweiten Klangteller, 
so daB er durch geschickte Haltung beide Instrumente zugleich schlagen kann. 
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2 Ob der Pferdeschidel das Reittier des Geistes darstellt, war nicht 
zu erfragen. 

8 Diese Worterklarung des Gewahrsmannes ist unsicher. 

4 Diese Zeremonie hat viel Ahnlichkeit mit dem Figurenbann der 
Schamanen und dem Damonengeleit. Ob der Bonpriester die kranke Person 
mit den Figuren beriihrt und so die Krankheit auf diese iibertragt, wie das 
beim schamanistischen Figurenbann der Fall ist, konnte ich aus den Auf- 
zeichnungen nicht sicherstellen. Vgl. folgendes Kapitel, Anm. 9. 

5 Sergundi : tibetisch bse = Damon, dgw = neun, k‘7i (gesprochen ht) 
— Sanfte. Sinn : Neun-Damonensanfte. — Sbawog : tibetisch sbal (gesprochen 
bal) = Kréte, Frosch, nag = schwarz (UNKRIG). 


4. Der Figurenbann ! * 
Bericht 


Bei sehr schwerer Krankheit la4dt man einen Schamanen ein, welcher 
eine Reihe Figuren macht, damit den Kranken beriihrt und die Figuren 
am Abend zum Verbrennen fortbringt. 

Danach vergrabt er eine Reihe Gegenstande, um die Krankheitsdamonen 
niederzuhalten. Das Gehéft bleibt in dieser Zeit 3, 5, 7 oder 9 Tage fiir alle 
Fremden tabu, je nach der Krankheit, um die es sich handelt. 


Einzelheiten 


Die Figuren: Zum Figurenbann werden neun Arten von Sachen 
bendtigt. 1. Fiinf Papiermannchen ?. Sie sind etwa 10-20 cm groB und von 
der Art der chinesischen Papierfiguren, welche beim Begrabnis verbrannt 
werden. Nur tragen sie hier Tujentracht, je nachdem es sich um mannliche 
oder weibliche Damonen handelt. Man kann sie auch einfach aus einem 
Stiick starken Papiers ausschneiden ; meist jedoch werden sie mit Hilfe von 
Grasstengeln figiirlich zusammengeklebt. 2. Fiinf Tsambamdnnchen. Sie wer- 
den nicht gefarbt, sondern behalten die eigentliche Tsambafarbe. Auch tragen 
sie keine Kleider und werden geschlechtslos dargestellt. 3. Ein Schwein aus 
Tsamba. 4. Ein Huhn oder ein Hahn aus Tsamba. 5. Ein Hund aus Tsamba. 
6. Ein Schaf aus Tsamba. 7. Eine Ziege aus Tsamba. 8. Eine Kuh aus 
Tsamba. 9. Ein Pferd aus Tsamba. Diese Figuren werden vom Schamanen 
mit Hilfe eines geschickten Mannes verfertigt, ahnlich wie bei den Figuren 
der Figurensanfte. 

Dann werden sie mit folgenden Beigaben auf ein Tablett gestellt : einem 
Stiick rohen Schweine-, Rind- oder Schaffleisches, einigen Tuchstiicken und 
Faden in den fiinf heiligen Farben fiir die fiinf Mannchen, sowie Brot und Geld. 
Das Tablett setzt man vor den Hausaltar, stellt eine brennende Teiglampe da- 
vor und ein Becken mit Zypressenweihrauch oder einigen Weihrauchstibchen. 


Der Bann: Sobald es dunkelt, versetzt sich der Gurtum vor dem 
Hausaltar in iiblicher Weise in Trance. Dann erhebt er sich, ficht mit dem 
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Schwerte in der Luft gegen die Damonen und begibt sich so zum Kranken. 
Das Tablett bringt man ihm nach. Er nimmt mit der einen freien Hand 
eine Figur nach der andern vom Tablett, beriihrt damit unter standigem 
Schwertschwingen und Murmeln von Zauberworten die kranken Stellen des 
Patienten und stellt sie wieder aufs Tablett zuriick 5. 

Dann stiirmt er hinaus auf die StraBe, und die Manner folgen ihm mit 
den Sachen, wahrend er mit seinem Schwerte weiterkampft. Sobald sie aus 
dem Dorfe sind und an einen Kreuzweg kommen, machen sie halt. Ein Mann 
schiittet eine Kiepe Stroh auf den Boden ; darauf wirft man die Sachen vom 
Tablett hinein. Dann wird das Ganze angeziindet. Man wartet nicht weiter, 
sondern geht eilends nach Hause. 


Vergraben der Zaubergegenstande: Vor dem Hoftor bezeichnet 
der Schamane eine Stelle auf dem Boden: Die Manner graben dort sofort 
eine Grube. Dahinein setzt der Schamane, immer noch in Trance, neunerlei 
Sachen. Zunachst stellt er auf den Boden der Grube einen schwarzen EB- 
napf ; in den Efnapf legt er gliihende Kohlen, gieBt reines Wasser dariiber 
und legt ein Eisenmesser, einen kleinen Pfeil und Bogen, einen hdélzernen 
Zauberdolch, eine schwarze Kette * und ein Stiick Eisen von einem Stadttor 
hinzu. Uber das Ganze stiilpt er eine groBe irdene Schiissel4; die Manner 
werfen die Grube zu und ebnen sie ein, so daB man nicht mehr sieht, wo die 
Sachen vergraben sind. 

Nun begeben sich alle ins Haus. Der Schamane erwacht aus seiner Trance. 


Worterliste 
Figurenbann : vdzOnwa (tib. Lehnw.) 158, 
Figuren (Mannchen): rdzd7ré (tib. Lehnw.)-°, 
rohes Fleisch : t6gd maxa. 
schwarzer EBnapf: vara iga. 
schwarze Schiissel: sara péndzé. 
Messer : tsidéguo. 
Zauberdolch : sival(dzin) ®° mpuru = Gelbholz-Zauberdolch. 
Kette : fstasga. 


Eisen vom Stadttor: badzéy-udie timur. 
Anmerkungen 


1 Uber den eigentlichen Namen konnte ich keine Klarheit bekommen. 
Es scheint, daB das vdz6n in rdz6nwa dasselbe ist wie in dzénré. Die Zeremonie 
ist der mit der Figurensanfte ziemlich ahnlich. 

2 Auch die Chinesen haben diese Papierfiguren bei ihren Damonenaus- 
treibungen ; sie nennen sie wu-tao shen. Es ist aber nicht klar, ob es sich 
bei ihnen wirklich um fiinf oder nur um einen Damon handelt. Sie werden 
einmal im shen-hsien t’ung-chien erwahnt als wu-tao lei-shen, d. h. fiinf-wegige 
Donnergeister, welche die Menschen durch Wind, Regen, Wasser, Feuer, 
Epidemien strafen. | 

3 Der Zauberdolch und die schwarze Kette werden auch bei der Pfahl- 
ziege gebraucht ; vgl. den betr. Abschnitt. Uber die Art des Holzes bei 
diesem Dolch war keine Klarheit zu gewinnen. Der Gewahrsmann nannte es 
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sivaldzin ; er iibersetzte es mit dem chinesischen huang-san (shan) tzu im Sinne 
von Gelb-Berg (Holz). Im DFM steht die Ubersetzung ,,armoise“, Beifu8. Das 
kann hier unméglich in Frage kommen. Es soll eine sehr feste Holzart sein. 

4 Die Kette fesselt die Damonen, und die Schiissel kappt sie. 

5 Die Sitte, Krankheiten auf Tiere oder Tierfiguren zu iibertragen, wird 
auch sonst von sibirischen Schamanen berichtet. Es ist aber dabei die Ahn- 
lichkeit mit der oben beschriebenen Bonsitte zu beachten. Urspriinglich 
diirften es richtige Tiere gewesen sein, die geopfert wurden. Erst der Buddhis- 
mus hat diese Opfer bekampft und abgeschafft. Dafiir sind dann Substituts- 
Figuren aufgekommen. H. HoFFMANN: Quellen, p. 176 und 263, schreibt 
dazu: ,,... den verhaBten Rivalen die Tieropfer untersagt. In diesem Zu- 
sammenhange wird die interessante Tatsache erwahnt, da8 man die Bon-po 
zwang, Abbilder von Yaks und Schafen aus Getreidebrei, sowie hélzerne 
Hirschképfe mit breitem Geweih herzustellen, die hinfort als Substitute bei 
den Opferzeremonien zu dienen hatten. Die zuerst erwahnten, vermittels 
hélzerner Formen hergestellten Teigfiguren finden heute noch bemerkens- 
werterweise auch bei den Riten der Lamaisten ihre Verwendung“ ; vgl. a. a. O., 
wo auch die Literatur zitiert wird. 

6 ydz6nwa oder dzOnre: diesen beiden Wortern liegt der tibetische 
Stamm vdsons = fortbringen (gesprochen : dzon), zugrunde. sivaldzin : mon- 
golisch siva modon = Gelb-Holz. Es ist eine besonders harte Holzart, Phel- 
lodendron Amurense (UNKRIG). 


5. Die Krankenwaschung * 
Bericht 


Die Krankenwaschung wird vom Schwertschamanen bei Anbruch der 
Dunkelheit vorgenommen. Er versetzt sich wie iiblich wahrend des Weih- 
rauchopfers in Trance, wirft dann einige Korner der Tibetgerste auf seinen 
flachgehaltenen Brustspiegel und wahrsagt, um welche Krankheit es sich 
handelt ; dann nimmt er die Zeremonien vor. Am folgenden Tage beginnt 
das Tabu fiir das Gehéft, das je nach der Angabe des Schamanen drei, fiinf 
oder sieben Tage dauern kann. 

Die Zeremonie umfaBt drei Teile: die eigentliche Waschung, Feuer- 
blasen und Heiltrunk. Die fiir die Waschung notwendigen Sachen werden 
von der Familie selber besorgt. 


Einzelheiten 


Die Krankenwaschung: Die Waschung findet in der Kiiche statt. 
Man benétigt dafiir folgende Dinge: sieben Schalen frisches Wasser, ein 
Eisenmesser, ein TiirschloB, sieben weiBe Steine, eine Schale Schnaps, einige 
Blumen, drei, fiinf und sieben Papierstiicke mit bestimmten Gebetstexten, 
im ganzen sieben verschiedene Sachen. 

In der Kiiche wird nun der Herdkessel gewaschen, abgerauchert und 
auf die Feuerung gestellt. Der Hausherr ziindet das Feuer an und wirft 


* Anmerkungen siehe p. 854. 
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Weihrauchzweige hinein. Nun kommt der Schamane, bereits in Trance, aus 
dem Haupthaus in die Kiiche; in der rechten Hand hilt er sein Geister- 
schwert, wahrend er die linke fiir die verschiedenen Verrichtungen frei behiilt. 

Zunachst werden die sieben Schalen Wasser in den Kessel gegossen, 
und der Schamane wirft Weihrauchzweige und Tibetgerste hinein. Dann 
st6Bt er sich durch die Kleider sein Schwert in die Brust, zum Beweis seiner 
Kraft und um sich zu reinigen. Es flie8t kein Blut. 

Mittlerweile wird der Kranke in die Kiiche gebracht. Der Schamane 
entbloBt dessen Brust und stéBt das oben erwahnte Messer mitten hinein. 
Es darf kein Blut flieBen. Blutet der Kranke, dann wird er nicht geheilt, 
blutet er nicht, dann ist er gerettet. Die Wunde klebt der Schamane mit 
einem der Gebetsblatter zu; das Messer wirft er in den Kessel. 

Wahrend dieser Zeit gliiht ein Mann im Herdfeuer die sieben weiBen 
Steine. Dann nimmt er sie mit einem Eisenlffel heraus und reicht sie damit 
dem Schamanen hin. Dieser nimmt einen Stein nach dem andern in den 
Mund und speit sie in den Kessel. Hierauf wirft er die andern Sachen, das 
SchloB, die Blumen und die Gebetstexte ins Wasser und gieBt schlieBlich die 
Schale Schnaps hinzu. Nun wird der Kranke vollstandig entkleidet, und der 
Schamane wascht ihn mit der einen freien Hand von oben bis unten ab, mit 
der Hand das siedende Wasser aus dem Kessel schopfend. Dann wird der 
Kranke ins Haus auf seinen Kang zuriickgebracht. 

Das Wasser bleibt im Kessel, und die Leute miissen an den folgenden 
zwei Tagen, wenn der Schamane schon fort ist, die Waschung wiederholen. 
Am dritten Tage gieBen sie das Wasser vor dem Hoftore aus. Die Sachen, 
SchloB, Messer usw., kénnen sie wieder fiir den Alltag gebrauchen. 


Das Feuerblasen: Nach der Waschung begibt sich der Schamane in 
den Krankenraum. Wahrend dieser Zeit entfachen die Manner im Hofe mit 
Schafmist und Holz ein starkes Feuer. Dahinein legen sie eine Pflugschar 
und gliihen sie wei8. Ein Mann steckt einen Stock durch die gliithende Pflug- 
schar und bringt sie hinein zum Schamanen, der immer noch in Trance ist, 
sein Schwert aber einem andern Manne gegeben hat. Nun packt er die 
gliihende Pflugschar mit beiden Handen mit einem Hada, das an seinem 
Brustspiegel hangt, leckt sie mit der bloBen Zunge ab, nimmt einen ordent- 
lichen Schluck Schnaps und wendet sich zum Kranken. In starken St6Sen 
blast er den Alkohol aus seinem Munde iiber die Pflugschar, wodurch jedes- 
mal ein starker Feuerstrahl zum Kranken geworfen wird. Dann bringt er die 
Pflugschar vors Tor und legt sie an den FuB der Hofmauer. Dort wird sie 
von den Mannern sofort mit Erde tiberworfen und zugemauert. 


Der Krankentrunk: Nun geht der Schamane wieder in den Kranken- 
raum. Ein Mann hilt ihm einen eisernen Loffel hin. Er reiBt ein Stiick 
von seinem Schutzspiegel-Hada ab, legt es in den Léffel und wirft noch 
einige Gerstenkérner hinein. Dann gieSt ein Mann den Loffel voll Wasser, 
halt ihn ins Herdfeuer, bis das Wasser siedet und Tuch und Gerste durch- 
gekocht sind. Diesen Sud reicht er dem Kranken, welcher ihn sofort hinunter- 
trinken muB. Damit ist die Zeremonie beendet. 
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Der Schamane ruht sich von seiner Anstrengung aus, iBt zu Abend 
und geht heim. 


Worterliste 

Krankenwaschung: gudndzi (xudndzie) fdzé Sdani = der Schamane Wasser kocht. 
Schwertschamane:  sgurdien. 
Messer : tsidiguo. 
SchloB : tsuirguo. 
Glihstein : sédan ; ts’u-t’an (ch’ii-t’an) (chin.). 
Gerstenschnaps : min-liu dérvasé. 
Blumen : tsidzig. 
Gebetstexte : dzayan }. 

Anmerkungen 


1 dzayan : mongolisch dayagan (gesprochen dayan) = Gliick, Schicksal 
usw. ; Sinn: Schicksalsgebet (UNKRIG). 


6. Die Hausreinigung * 
Bericht 


Ist jemand schwer krank, dann nimmt der Schamane mit den Mannern 
des Hauses eine Hausreinigung vor. Dabei wird der Damon aus dem Hause 
in eine Strohpuppe gebannt, aus dem Dorfe geschleift und verbrannt. 


Einzelheiten 


Sachen: Zur Austreibung ben6dtigt man sieben Sachen : 1. Eine Fackel. 
Sie besteht aus einem Kniippel, den man mit Stroh umwickelt und in O] trankt. 
Es ist wenigstens eine Fackel erforderlich, meist jedoch sind es mehrere. 
2. Ein MaB kleiner Kieselsteine, einerlei von welcher Farbe. 3. Eine Olpfanne. 
Das ist meist nur ein groBer Eisenléffel, der mit Ol und glithenden Kohlen 
gefiillt wird, so daB eine starke Flamme entsteht. 4. Pfeil und Bogen. Der 
Pfeil wird mit Watte an der Spitze umwickelt ; diese trankt man mit Ol und 
ziindet sie an. 5. Eine Hanfpeitsche. Sie ist gewohnlich sehr lang, bis zu zwei 
Meter. Man flicht dazu drei sich verjiingende Hanfstringe zu einem Zopfe, 
der an einem Ende so dick ist, daB man ihn soeben in der Hand halten kann, 
wogegen das andere Ende fein zulauft, damit es gut knallt. 6. Ein lebendes 
Huhn, einerlei welcher Farbe und welchen Geschlechtes. 7. Ein Strohmann 8. 
Er ist sehr einfach. Man nimmt einen langen glatten Strohwisch, knickt ihn 
in der Mitte, schniirt mit Strohhalmen das obere Drittel ab, so daB ein Kopf 
entsteht, und zieht durch dieses Drittel quer einen kleineren Wisch hindurch, 
welcher die Arme darstellt. — Alle diese Sachen werden von den Leuten 
selber besorgt. 


Austreibung: Gegen Abend bei einbrechender Dunkelheit versetzt 
sich der Schamane vor dem Hausaltar in Trance. Wéahrend dieser Zeit 
lauft ein Mann mit dem Huhn vor das Dorf hinaus an eine Wegkreuzung, 
dreht oder hackt dem Huhn den Kopf ab und spritzt mit dem flatternden 


* Anmerkungen siehe p. 855. 
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Huhn das Blut in alle Windrichtungen. Dann wirft er das Huhn als Speise 
fur die Damonen fort und geht heim. — Den Strohmann legt man auf die 
Schwelle des Haupthauses oder in den Hof. 

Sobald der Schamane in Trance ist, springt er auf und fiihrt, in wilden 
Spriingen durch alle Raume des Gehéftes laufend, den Schwertkampf gegen 
die Damonen aus. Thm folgen die Manner. Es hagelt Steine auf den Boden. 
Mit den Fackeln kreist man in den Zimmern. Einer halt die Olpfanne, schluckt 
Schnaps und blast ihn iiber das Feuer in den Raum, so daB jedesmal ein roter 
Strahl entsteht. Andere knallen mit der Peitsche von Raum zu Raum und 
schieBen brennende Pfeile auf den Boden. So wird der Damon in die Stroh- 
puppe getrieben. Diese schleift man an einer Hanfschnur oder einem Stroh- 
seil zum Tor hinaus iiber die DorfstraBe bis zum ndachsten Kreuzweg, wo 
das Huhn liegt. Der Schamane folgt fechtend mit seinem Schwert ; auf die 
Puppe regnet es Steine, Hiebe, Feuerpfeile, Feuerstrahlen. Am Kreuzweg 
wird sie liegengelassen. Die Manner gieBen das Ol aus der Pfanne iiber sie, 
werfen die Fackeln, Pfeile, Steine usw. darauf und lassen sie schwelend zuriick 2. 

So wird der Damon gebannt. Der Schamane geht heim und nimmt 
sein Abendbrot. 


Worterliste 
Hausreinigung : vdzonwa (védzdnwa). 
die Fackel : huo-pa (chin.). 
die Steine : tasé ; sa-shih (chin.). 
Olbecken : gal-tuguo ; yu-kuo (chin.). 
Feuerpfeil : gal sému ; huo-chien (chin.). 
Feuerbogen : gal lému ; huo-kung (chin.). 
die Hanfpeitsche: uluosé yudier ; ma-pien-tzu (chin.). 
das Huhn: tagu ; huo-chi (chin.), huo: hier = leben. 
der Strohmann: sSdagu kun; ts’ao-jen (chin.). 

Anmerkungen 


1 Vor der Austreibung wahrsagt der Schamane mit Gerste auf seinem 
Schutzspiegel, um welchen Damon es sich handelt. 

2 Diese Form der Austreibung ist die allereinfachste. Meist werden 
noch allerlei andere Zeremonien damit verbunden. Ich sah einmal einen 
solchen Schwertschamanen, wie er bei Chinesen ein Kind heilen wollte. Er 
warf mit Schwert und Lanze um sich, zerhackte das Huhn, zerhackte einen 
Strohmann, schwang eine Worfel und ein Sieb, tanzte und schaumte. 

3 Auch die Chinesen gebrauchen oft diese Strohpuppen, welche sie auch 
ohne Schamanen aufs Feld oder auf Wegkreuzungen werfen. — In dem 
Tujenkloster der gelben Sekte, Rgulén, sah ich einmal auch Bonpriester, die 
vom Kloster geladen waren, um am fiinfzehnten Tag eines jeden Monats 
einen Damonenbann vorzunehmen. Auch sie machten einen Strohmann, von 
dem sie sagten, daB der Namsri durch ihre Gebete hineingebannt wide. 
Am letzten Morgen banden sie vor Sonnenaufgang diese Strohpuppe an eine 
Manistange und zerhackten sie mit ihren Messern. 
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7. Die Erdgott-Urne * 
Bericht 


Wenn im Hause Ungliick herrscht, dann bestimmt manchmal der Wahr- 
sager, daB der Erdgott erziirnt ist und eine Urne haben will. Diese Urne wird 
an einem vom Wahrsager angegebenen Tag in die Erde vergraben. In der 
Urne befinden sich allerlei Gewiirze, die von einem Lama eingefiillt werden. 
Das geschieht nach siebentagigem Gebet in der Familie selbst. Wahrend dieser 
Tage ist das Gehoft tabu. 

Meist sind es mehrere Urnen; denn fiir eine bemiiht man den Lama 
nicht. Nachdem er am letzten Tage die Urne mit Gewiirzen gefiillt hat, 
iibergieBt er sie mit fliissiger Butter, bindet sie mit einem Tuche Zu, ver- 
siegelt die Schnur und malt auBen ein nuru-Zeichen darauf. Dann wird die 
Urne abgeraduchert und mit geweihtem Wasser besprengt, worauf der Haus- 
herr sie auf die Lade vor dem Buddhabild stellt. 

Vor die Urne stellt man die iiblichen Wasserschalchen, Butterlampen, 
Getreideschalchen usw. Die Urne steht aber nicht auf dem blanken Laden- 
boden, sondern zuerst legt man ein Blatt Papier als Unterlage hin, streut 
einige Zypressenblatter und Gerstenkérner darauf und stellt die Urne dar- 
auf. Nun kommt der Lama vom Kang herunter, setzt sich auf die weiBe 
Filzmatte vor der Urne und betet das Weihegebet ?. 

Wahrend dieser Zeit wird der Speerwahrsager geholt. Er gibt nun 
genau die Stunde an, in der die Urne eingegraben wird. Der Hausherr stellt 
die Urne auf ein Tablett, und der Zug bewegt sich hinaus in die vom Wahr- 
sager angegebene Gegend. Der Wahrsager folgt mit dem herbeigerufenen 
Speergott und gibt dann auf den FuB8 genau die Stelle an, wo die Urne 
begraben werden soll, auch die Tiefe bestimmt er. Meist sind es 1-2 Ellen. 
Auf den Boden der Grube werden einige Zypressenzweige gelegt. Dariiber 
streut der Wahrsager mit der Speerspitze einige Gerstenkérner, und auf das 
Ganze legt man einen oder mehrere flache weiBe Steine, je nachdem wieviel 
Urnen es sind, und stellt die Urne darauf. Auf die Urne kommt dann wieder- 
um ein flacher weiBer Stein wie ein Deckel. SchlieBlich wird der Zwischen- 
raum zwischen Urne und Wand ringsum mit Zypressenzweigen ausgestopft 
und alles mit Erde zugeschiittet, festgestampft und eben gemacht. Dann 
verbrennen die Manner vor der so eingegrabenen Urne Zypressenweihrauch 
und machen Kotou. Der Lama bleibt auf seiner Matte noch einige Zeit davor 
sitzen und betet seine Gebete zu Ende. Dann gehen alle heim. 


Einzelheiten 


Die Urne : Die Urne ist ein gewohnliches TongefaB, wie sie in Chinghai 
gebrannt werden. Meist sind sie von weiBgelber Farbe, etwa 20-30 cm hoch, 
mit einem dicken Bauch und einem engen Hals. Die Urne fiir den Erdgeist 
soll ungefarbt und nicht glasiert sein, wenigstens nicht von auBen, und soll 
einen flachen Boden haben. Der Hausherr kauft die Urne selber, wascht sie 


* Anmerkungen siehe pp. 858-860. 
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griindlich und bestreicht sie auBen mit Gips- oder Kalkwasser, denn nur 
weiBe Urnen werden dem Erdgeist geschenkt. Am Schlu8 wird sie ab- 
gerauchert und ist gebrauchsfertig fiir den Lama. 


Inhalt der Urne: In die Urne kommen die fiinf Getreidearten, nam- 
lich : blaue, tibetische Gerste, roter Weizen, weiBe Gerste, weiBer Reis 2 und 
gelber Raps. Die Gewiirze sind dieselben wie beim Weihrauchopfer, die 
guten Sechs. Dazu kommen noch kleine Blattchen Buddhagold, Silberstiick- 
chen, Korallen, Perlmutterstiickchen, manchmal noch seltene Steine oder 
Wasser, dann fiinffarbige Seidenfaden, weiBer und schwarzer Zucker, Tee- 
blatter und einige Butterkiigelchen. 


Das Einfiillen: Zunachst besorgt man einen Mérser mit St6Bel, eine 
groBe irdene Schiissel und einen sauberen Eisenkessel. Alle diese Gegenstande 
werden gut gewaschen und im Weihrauchfeuer abgerauchert. Das Gewiirz 
wird im Morser zu Mehl zerstampft und dann vom Lama in die Schiissel 
geschiittet, wo es mit den fiinf Arten Getreide gut vermischt wird. Die Menge 
richtet sich nach der GréBe der Urne. Wahrenddessen zerlaBt der Hausherr 
im Eisenkessel tiber dem Feuer einen Klumpen Butter. Der Lama gieBt mit 
einem Léoffel diese zerlassene Butter zu der Getreide- und Gewiirzmischung 
und knetet alles gut durcheinander. 

Diese Mischung fiillt er in die Urne, jedoch nur zu einem Drittel. Uber 
diese erste Fiillung legt er eine Schicht mit den andern Zutaten, Gold, Silber 
usw. Dann werden die restlichen zwei Drittel, fast bis zum Rande der Urne, 
nachgefiillt und mit fliissiger Butter fast bis zum Uberlaufen iibergossen. 
Der Hausherr bringt ein gelbes oder rotes Hada (oder Tuch), rauchert es 
ab und reicht es dem Lama. Der bindet damit die Urne zu, und zwar in 
dreifacher Lage, wobei die Farben gelb und rot abwechseln kénnen. Auch 
der Faden, der um das Tuch geschlungen wird, muB gelb oder rot sein und 
wird vorher abgerauchert. Ist alles gut verknotet, dann wird der Knoten mit 
Siegellack iiberzogen 3 und schlieBlich mit einem Siegel, das tibetische Zeichen 
tragt, abgestempelt. Danach malt der Lama mit roter Farbe, meist roter 
Erde, auf die weiBe Urne ein nuru-Kleinod, was soviel wie Schatz bedeuten soll. 
Dadurch wird die Urne als ein Schatz fiir den Erdgott kenntlich gemacht ¢. 


Personen: Die Urne kann nur ein Lama herrichten, der besondere 
Vollmachten besitzt. Man holt nie einen lebenden Buddha dafiir. Wohl kann 
dieser sie in seinem Kloster herstellen und weihen. — Da man die Urnen 
auch im Kloster bestellen kann (vorratig sind sie nicht) so kann auch der 
Hausherr sie dort abholen und zu Hause ohne Lama eingraben. Aber immer 
mu8 das unter der Assistenz eines Wahrsagers und in Gegenwart eines 
zitierten Geistes geschehen. — Will man aber mehrere Urnen begraben, so 
muB8 das immer durch einen Lama geschehen, auch wenn die Urnen im 
Kloster gekauft wurden. — Will man zu Hause mehrere Urnen anfertigen 
lassen, dann holt man mehrere Lamas zu gleicher Zeit >. — Einerlei, ob die 
Urne von einem oder mehreren Lamas oder vom Hausherr eingegraben wird, 
fiir die Zeit ist das Gehdft immer tabu. 
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Ort : Der Ort, an dem die Urne begraben wird, mu8 immer so gewahlt 
sein, daB ihn kein Mensch oder Haustier entweihen kann. Niemand darf 
iiber einen solchen Ort hinweglaufen. Darum vermeidet man Wege und 6ffent- 
liche Plitze ; denn der Ort wird ja nicht eigens gekennzeichnet. Im ibrigen 
kann die Urne iiberall eingegraben werden, einerlei ob auf den Feldern oder 
auf der Weide, im Hof oder im Haus. Ja, man kann sie sogar in Hof- und 
Zimmerwande einsetzen und vermauern. 


Sinn: Der Inhalt der Ume sind die Schatze und Ertragnisse der Erde, 
alles, was. in den Bereich des Erdgottes oder auch des Berggeistes gehort. 
Man will diese beiden Geister durch diese Kostbarkeiten erfreuen, damit sie 
die bésen Erdeinfliisse niederhalten und die Menschen vor Ungliick schiitzen. 
Es ist so, wie wenn man Amtspersonen Geschenke macht °. 


Worterliste 
Erdgott : glu(gilé). 
Erdgott-Urne : sénog-der ; sénog (tib.) = meditieren ; 
dey (tib.) = Urne, Flasche. 
eine Urne kaufen: sénog-dey bula; bula = kaufen; aber nur fiir die geweihte Urne 


gebraucht, sonst heiBt kaufen awu-. 
Inhalt der Urne: dzé (tib.) 7. 


allerlei Fiillsel : yilé tawa ndzuomladzi = allerart — Fiillsel — vollstandig seiend. 

Urnenbinde : ama budzin = Offnung-Gebinde. 

Siegellack : latsia ®. 

Gliickskleinod : nuru (tib. Lehnw.) °. 

Buddhagold : fo-chin (chin.). 

Korallen : fsuré. 

Perlmutter : madog (tib. Lehnw.). 

WeiBer Reis : tsigan tudurga ; no-mi (chin.). 

Gelber Raps: siya yansgar ; shen-ts’ai-tzu (chin.) = Geister-Raps. 
Anmerkungen 


+ Wie sonst immer, wird auch hier vom Lama ein Torma gemacht, 
das ins Freie getragen wird. Es war leider nicht mehr méglich zu erfragen, 
ob dieses Torma auf den Platz gestellt wird, wo die Urne vergraben wird, 
etwa als Opfer fiir die zu beschadigende Erde, ahnlich wie beim Haus, beim 
FeuerguB, beim Leichenofen usw. 

2 Warum hier zweimal WeiB gebraucht wird, weiBe Gerste und weiBer 
Reis, ist unklar. Reis wird sonst bei den fiinf Sorten Getreide nie benutzt 
und kommt auch in Chinghai gar nicht vor. Vielleicht ist das ein Hinweis 
auf siidliche Herkunft der Urne. 

° Latsia, wie der Siegellack heiBt, ist bei chinesischen Handlern erhiltlich. 

* Nuru nennen die Tujen das Gliickszeichen, das aus mehreren muschel- 
formigen Eiern besteht und mit Flammen umgeben ist. Dieses findet sich 
sehr hadufig in der lamaistischen Symbolik und wird auch vom Luft-Pferd 
getragen. Es ist das cintamani. Vgl. oben: Totenbrauche und Leichenver- 
brennung, Anm. 2. 

* Wie die Lamas in Kumbum behaupten, gibt es eine groBe Anzahl 
von Schatzurnen, und fiir jede Art werden besondere Gebete gebraucht. Mit 
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Vorliebe wiirde man die Urnen in Obos vergraben. — In Kumbum nennt 
man die Urnen gewohnlich benba, was dasselbe zu sein scheint wie das tibe- 
tische bum-ba, GefaB. Ein anderer Name ist xdév-wém, was wohl dem tibe- 
tischen gter-bum entspricht : SchatzgefaB ; chinesisch pao-p’ing. Der Aus- 
druck sénog-dér (vgl. Abschnitt: Manibaum und Mittelburg) kommt viel- 
leicht daher, daB die Urne unter gewissen Beschwérungsformeln, sviags (dha- 
vant), geweiht wird, also einen Zauber-Schatz darstellt. 

® Dieser Erklarung zufolge handelt es sich um ein Opfer an den Erd- 
gott. Die Auslegung diirfte aber nicht geniigen. Man muB die Urne in ihrem 
weiteren Zusammenhang betrachten. Sie kommt im Tujen-Brauchtum immer 
wieder vor, beim Gliickspfeil, bei der Rundkrippe, im Obo, in der Tschorten- 
kammer, und zwar in zweifacher Form : einmal als Sitz einer Gottheit, welche 
durch die Spruchrolle, Seidenwicklung usw. in die Urne versetzt wird ; ein 
andermal ohne diese Gottheit, wie z. B. die Begleiturnen der Mittelurne in 
der Tschortenkammer und Mittelburg, oder, wie in dem vorliegenden Ab- 
schnitt, allein. In diesem Falle ist sie als eine Darstellung der Erde mit ihren 
Lebens- und Keimkraften und ihren Schatzen aufzufassen, wie oben im 
Abschnitt iiber den Gliickspfeil dargetan wurde. Im andern Falle nimmt der 
Erdgott in seinem Reiche (Urne) seinen Sitz. Die Urne gehért eben als ein 
Teil in die Darstellung des Weltbildes (Mandala), als das Reich der Erdgétter. 

Welches diese Erdgottheiten nun sind, ist unklar. Jedenfalls gehoren 
die glu (tib. klu) oder Nagas dazu. Aber auBerdem wird bei den Tujen auch 
noch ein anderer Erdgott verehrt, der vielleicht chinesischer Herkunft ist ; 
denn wie die Chinesen haben auch sie ein Schweineopfer zu Ehren des Erd- 
gottes und gewisse Zeremonien der Abbitte, die mit einem Getreideopfer ver- 
bunden sind. Sie werden besonders bei Erdarbeiten, Hausbau usw. geiibt, 
oder wenn jemand bei Erdarbeiten zu Schaden kommt. Leider konnte ich 
diese Zeremonien nicht mehr aufnehmen. Ob dieser Erdgeist mannlich oder 
weiblich ist, la4Bt sich nicht bestimmt feststellen. 

Eine andere in Frage kommende Gruppe sind die Sman. Ein Teil der 
Fiillsel heiBt ja glu-smdn (tib. klu-sman) ; vgl. oben Kapitel : Das Weihrauch- 
opfer, Anm. 11. Nach H. HorrMann: Quellen (p. 160 ff.) ist iiber die Sman 
keine Klarheit zu gewinnen: ,,Wir kénnen aus den Stellen, an denen sie 
erwahnt werden, nur eben schlieBen, daB es sich um Erd- oder Lokalgeister 
handelt.“ — G. Tucci: Tib. Painted Scrolls (p. 720 ff.) halt die Sman fiir 
die weiblichen Gegenstiicke der Gétter und erklart die Verbindung zwischen 
Medizin und Weiblichkeit folgendermaBen : ,,sman means either medicine or 
women. The connection between the two meanings is perhaps given by the 
implication, that these sman were witches and that they were supposed to 
be possessed of the healing power with which, in shamanism, women are 
not rarely endowed.“ Und weiter unten: ,,... but nothing prevents us 
from understanding ‘dha and their wives’ ...“ — Wir hatten es also bei der 
Schatzurne mit den Alu und deren weiblichen Gegenstiicken, den sman, zu tun. 

Das Vergraben der Schatzurne wird von den Chinesen oft mit dem 
Vergraben anderer Geschirre gleichgesetzt. Das ist aber zweierlei. Chinesen 
und Tujen bringen oft Teeschalen, Schiisseln u. dgl. mit der Offnung nach 
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unten in die Erde, um die Damonen zu bannen und niederzuhalten. Diese 
Sitte entspringt aber schamanistischen Praktiken, wie sie auch die Taoisten 
haben. So werfen die dortigen Schamanen Teeschalen in die Luft oder auf 
den Boden, damit die Damonen gekappt werden (das geschieht, wenn die 
Schale mit der Offnung nach unten fallt), z. B. beim Errichten der Wetter- 
burg, beim Messerklettern, beim Krankheitsbann usw. 

7 Uber rdzé vgl. Abschnitt : Das Weihrauchopfer, Anm. 4. Diese Zu- 
taten werden zum groBen Teil von den Chinesen als yao (yiio) bezeichnet und 
sind nicht nur im Sinne von Medizin aufzufassen. Unter yao fallt alles Még- 
liche, das eine.besondere Wirkung hat : Mineralien, Pulver, Gewiirz, Muschel., 
Gold-, Silberstiickchen und Fiillsel der Schatzurne. Lamas aus Kumbum und 
Bengbar erzadhlten mir, es gabe etwa 30-40 Arten von Schatzurnen mit ver- 
schiedener Fiillung. Eine der kostbarsten ist die, welche mant-ruru (Kiigelchen) 
enthalt. Diese Kiigelchen vermehren sich, sie ,,werfen Junge“, wie die Leute 
sagen, und erfiillen die ganze Urne ; vgl. Abschnitt : Totenbrauche, Anm. 2. 
Cu. Das (p. 874) nennt die Urnenbeigaben bum rdsas : ,,twenty-five articles 
(comprising consecrated objects and various sorts of medicines) required to 
be kept in the sacred-pot which contains the sacred water. Es handelt sich 
aber bei ihm um die Weihwasserurne, bum pa. Vgl oben das Kapitel: Das 
Weihrauchopfer. 

8 Jatsia : kommt aus dem Chinesischen ; Ja-cha = Siegellack. nuru : tib. 
nor bu; auch yid-bZin genannt = ein Kleinod, das man wiinscht (UNKRIG). 


8. Der Feuerguf * 
Bericht 


Bei Familienungliick ladt man bisweilen den Lama ein, damit er den 
Feuergu8 vornehme. Das dauert sieben Tage. Am ersten Tage kommt der 
Lama mit seinen Begleitern. Sie machen ein kleines Torma, das man ins 
Freie bringt und wegwirft. Danach wird das Tabu fiir den Hof erdffnet, 
indem man einen Zypressenzweig ans Tor hangt. Am zweiten Tage werden 
drei groBe Torma gemacht, die auf dem Hausaltar aufgestellt werden. Der 
Lama betet fiinfmal am Tage. Am sechsten Tage nachmittags werden die 
unmittelbaren Vorbereitungen fiir den Feuergu8 getroffen ; dies besorgen zwei 
bis drei Lamas, wobei noch wenigstens einer auf dem Kang sitzenbleibt und 
weiterbetet. Man holt den Speerwahrsager. Er bestimmt unter den iiblichen 
Zeremonien des Speergott-Rufens den Ort fiir den Brandplatz beim FeuerguB. 

Danach fertigt der Lama noch einmal ein Torma an und stellt es auf 
die Stelle, welche der Wahrsager bezeichnet hat. Er setzt sich auf eine Matte 
davor und betet die entsprechenden Gebete, wahrend der Hausherr im Hofe 
das groBe Weihrauchopfer vornimmt. Dann wird das Torma hinaus vors 
Tor gebracht und fortgeworfen, damit es die Végel fressen. Der Lama erhebt 
sich nun von seiner Matte und macht auf dem Brandplatz die Bodenzeichnung, 
und die Leute mauern mit einigen Back- oder Lehmsteinen davor eine kleine 


* Anmerkungen siehe pp. 867-870. 
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Bristung. Die Zeichnung wird fiir die Nacht mit Sicken oder Brettern 
uberdeckt, damit niemand dariiberlauft und sie dadurch verunreinigt. 

Am siebenten Tage halt der Lama in aller Friihe seinen Gebetsdienst. 
Nach dem Friihstiick riisten die Leute drauBen alles fiir die Zeremonie, und 
der Lama macht noch ein Torma aus reiner Butter. Dieses bringt er hinaus 
und setzt es auf die Zeichnung des Brandplatzes. Dann folgt die Zeremonie 
des Feuergusses, wobei allerlei Holz und Gewiirze verbrannt werden. 

Der Lama betet noch bis zum Abend. Am andern Morgen erhalt er 
seinen Lohn und wird ins Kloster zuriickgebracht. Aber manchmal behalt 
man ihn noch einige Tage zum Beten da. — Nach dem FeuerguB bleibt der 
Hof wenigstens noch eine Woche tabu. 


Einzelheiten 


Personen: Der Feuergu8 kann nicht von Schamanen, sondern nur 
von Lamas vorgenommen werden. Es sind aber keine gewdhnlichen Lamas. 
Es kommen dafiir nur die drei obersten Klassen in Frage: die Hutuktu, die 
Tstiordzi und die Kanpo. Man bendtigt meist drei Lamas. Es geniigt, wenn einer 
von diesen der hdheren Klasse angehort ; oft aber ladt man noch mehr ein !. 

Der FeuerguB kann von einer Privatperson (Mann oder Frau), von einer 
Einzelfamilie oder auch vom ganzen Dorf bestellt sein. — Bei der Zeremonie 
gelten die allgemeinen Meidungsvorschriften. Frauen kénnen zugegen sein, 
diirfen aber nicht mithelfen. 


Ort : Gewohnlich findet der FeuerguB in einem Gehéfte statt. Geht 
die Sache vom Dorfe aus, dann bevorzugt man den Tempelhof. Man kann 
dann auch auf einen Berg gehen, jedoch nicht auf dessen Gipfel, sondern 
in halbe Hohe. — Die Brandstelle wird stets im einzelnen von einem Wahr- 
sager angegeben. 

Fiir den Ort der verschiedenen Arten von Feuergiissen gelten weiter 
keine Vorschriften. Eine Ausnahme bildet der schwarze Feuergu8. Dieser 
darf nie in einem Hofe oder Tempel oder im Dorfe vorgenommen werden. 
Man sucht dazu eine ganz entlegene Berggegend und halt sich dort in Zelten 
mehrere Tage lang auf. 


Zeit: Der Wahrsager bestimmt schon Tage oder Wochen vorher das 
Datum. Kann der Lama nicht am festgesetzten Tage kommen, dann bittet 
man ihn um Angabe des Termins, und der Wahrsager bestimmt dann einen 
Tag innerhalb dieser Zeit. Die Zeremonie dauert immer sieben Tage; der 
eigentliche Feuergu8 findet stets am Morgen des letzten Tages statt. Ver- 
botene Zeiten gibt es nicht ; er kénnte auch vorgenommen werden, wenn die 
betreffende Familie noch ihre Trauerzeit hatte, oder noch eine Wochnerin im 
Hofe ware. Es diirfte aber in diesem Falle z. B. die Wéchnerin nicht zuschauen. 


Torma: Im ganzen werden sechs Torma angefertigt. 1. Ein kleines 
Torma, wie immer beim Lamabesuch. Es ist das Unheil-Torma, nach dessen 
Wegbringen das Gehdft tabu ist. 2. Am Morgen des zweiten Tages folgen 
drei groBe Torma. Eines davon stellt den Gott (Buddha) dar, welchem der 
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Feuergu8 dargebracht wird. Die beiden andern, welche ein wenig niedriger 
sind, symbolisieren seine zwei dienstbaren Begleiter. Die Farbe dieser Torma 
ist verschieden, je nachdem, um welchen Gott es sich handelt. Man stellt 
die Torma vor den Hausaltar oder in die Hauskapelle, und zwar erhoht in 
eine Kiste, die man mit einem Tuch oder einem Brett iiberdeckt, damit kein 
Tier (z. B. eine Katze) sie entweihen kann. Vor diesen Torma reiht man die 
Weihegaben auf: sieben Schalen reinen Wassers,.eine Schale Gerstenwein, 
eine Schale Zucker, eine Schale Teigbohnen und einige Butterlampchen. Diese 
Lampchen bleiben Tag und Nacht brennen bis zum Schlu8 der Zeremonien. 
— Die drei Torma werden bis drei Tage nach dem FeuerguB stehengelassen 
und dann von den Familienmitgliedern gegessen. Man kann sie auch den 
Haustieren geben. Im Sommer aber sind sie oft schon so schimmelig, daB 
sie nur noch fiir Hunde in Frage kommen. Die Namen der drei Torma richten 
sich nach den Namen der Gdtter, die sie darstellen. Es ist so ahnlich wie 
bei den Ahnentafeln der Chinesen, welche ja ebenfalls aufgestellt und ver- 
ehrt werden. —3. Am Nachmittag des sechsten Tages wird ein fiinftes Torma 
angefertigt. Es ist kleiner als die andern und stellt den Erd- oder Berggeist 
dar, weshalb es auch Erdgeist(Berggeist)-Torma heiBt. Der Lama stellt es 
auf den zum FeuerguB ausersehenen Platz. Davor kommen als Weihegaben : 
drei Schalen Wasser, eine Schale Gerstenwein, eine Schale Tee, eine Butter- 
lampe und drei Stengel Weihrauch. Der Lama besprengt das Torma mit 
Weihwasser aus der Wumbakanne, wahrend der Hausherr davor Weihrauch 
verbrennt. Hierauf laBt sich der Lama auf eine Filzmatte nieder und betet 
ein Weihegebet, in dem er den Erdgeist bittet, den Brandplatz fiir den Feuer- 
guB freizugeben. Nach dem Gebet setzt man das Torma auf eine Mauer 
oder wirft es auf dem Felde weg, damit es die Vogel fressen. Die Farbe dieses 
Torma ist weiB. 4. SchlieBlich wird noch ein sechstes Torma am Morgen 
des siebenten Tages verfertigt. Es ist nicht, wie die andern Torma, aus 
Tsamba mit Butter vermischt, sondern aus reiner Butter allein. Es stellt 
den Feuergott dar und ist darum feuerrot gefarbt. Vor dem Feuergu8 wird 
es auf die Bodenzeichnung gestellt und nachher mitverbrannt. 


Die Brandgaben: Fiir den eigentlichen Feuergu8 werden folgende 
Sachen benétigt: 1. Brennholz und Lebensbaumzweige. Sie werden vom 
Gabenherr (d. h. der eigenen Familie) selber besorgt. Das Brennholz ist eine 
Elle lang. Es war frither nur Tannenholz in Gebrauch ; heute nimmt man 
gerne Holz der Wei8pappel. Man nimmt ast- und knotenfreie, armdicke 
Stiicke, welche der Lange nach gespalten werden. Die Lange und das Frei- 
sein von Astknoten ist Vorschrift. 2. Butter, welche fiir den FeuerguB 
geschmolzen und ins Feuer gegossen wird. Sie soll nicht zu alt sein. 3. Zwei 
Sticke Holz vom roten und weiBen Sandelbaum. 4. Eine ganze Menge 
Brandgewiirze, welche die Familie selber besorgen muB; das sind: weiBe 
Rapskoérner, weiBer Hanfsamen, schwarzer Hanfsamen, Weizen, Tibetgerste, 
weife Erbsen, Klebreis, weiBe Gerste, gewisse tibetische Krauter, tibetische 
Blumen, eine tibetische Riedgrasart, WeiBgras aus Chinghai. 5. Weiheholz. 
Das Weiheholz ist je nach der Art des Feuergusses verschieden. Fiir den 
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weiBen Feuergu8 verwendet man Aste von der WeiBpappel, im ganzen sind 
es 46 Paar Zweigstiicke. Jedes Stiick hat eine Lange von neun Fingerbreiten 
und mu8 drei Nebenzweige angesetzt haben. Diese Nebenzweige werden bis 
auf drei Fingerbreiten Lange abgeschnitten. Die Schnittflachen der Stiicke 
miussen alle rechtwinkelig verlaufen, nicht schief. Die Rinde ]aBt man daran ; 
man darf sie nicht beschaddigen, sonst erhalten der Gabenherr und seine 
Angehérigen spater einen bésen Hautausschlag. Um ein Rissigwerden zu 
vermeiden, beschmiert man daher die Schnittfliche mit Butter. Statt des 
Pappelholzes ist auch Tamariskenholz erlaubt. Dieses ist von Natur aus sehr 
gerade und astfrei. Darum diirfen sie im Gegensatz zu den Pappelstiicken 
auch keine Astansatze aufweisen. Die Lange muB aber die gleiche sein. Die 
Farbe des Tamariskenholzes ist rot 2. 6. Die sechs Gewiirze des Weihrauch- 
opfers. Sie werden ebenfalls vom Gabenherrn besorgt.. 7. Die 74 Arten des 
Erdgott-Gewiirzes, welche der Lama, schon zu Pulver zerstampft, mitbringt. 


Herrichtung der Brandgaben: Die Brandgaben macht der Lama 
am Nachmittag des sechsten Tages zurecht. Er gibt von den Brandgewiirzen 
jedesmal eine einzige Art in eine irdene Schiissel, mischt sie mit den fiinf 
Getreidesorten, itibergie8t sie mit fltissiger Butter, bestreut sie mit den sechs 
Weihrauchgewiirzen und dem Gewiirzmehl der 74fachen Erdgottgewiirze, 
mischt alles gut durcheinander und legt diese Mischung jedesmal in zwei 
Portionen auf ein Tellerchen, da er beim Feuergu8 die Feuergaben in zwei 
Folgen ins Feuer werfen muB ; also soviel Arten, soviel Tellerchen zu je zwei 
Portionen. Um die Gewiirze vor Staub und Verunreinigung zu schiitzen, 
werden sie einzeln mit einem Blatt Papier zugedeckt. — Die 46 Paar Weihe- 
holz-Stiicke legt man zusammen auf ein eigenes Tablett. Die so hergerich- 
teten Brandgaben besprengt der Lama mit Weihwasser und la8t sie auf 
den Hausaltar bringen. 


Bereitung der Feuerstelle: AnschlieBend an die Zurichtung der 
Brandgaben bestimmt der Speerwahrsager den Platz fiir den FeuerguB ; er 
wahlt ihn meist im Hofe. Auf diesen Platz stellt der Lama das Erdgott-Torma 
mit den Weihegaben. Ist dieses dann fortgebracht, so miBt der Lama mit 
einer in Gips- oder Kalkmehl geweiBten Schnur auf dem Boden ein Recht- 
eck ab, etwa zwei Ellen im Geviert. Die 
Linien schlagt er auf den Boden, so wie 
es die Schreiner mit ihrer schwarzen MeB- 
schnur auf Holz tun. In dieses Geviert 
zeichnet er ein zweites, parallel laufendes 
Rechteck, das etwa eine Handbreite klei- 
ner ist. Dadurch entsteht ein Rahmen. Auf 
diesen Rahmen zeichnet er, ebenfalls mit 
weiBem Mehl, mit Hilfe einer Holz- oder 
Lederschablone? acht Donnerkeile, nam- 
lich in jede Ecke und auf jede Seitenmitte 
einen. Das Kalkmehl wird einfach tiber die Mandala beim Peuetsas. 
Schablone gestreut, und wenn er diese fort- (Zeichnung eines Tujen.) 
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nimmt, bleiben die Konturen der Zeichnung zuriick. Die Donnerkeile laufen 
parallel der Rahmenrichtung, stehen also nicht quer dazu. SchlieBlich zeich- 
net er noch in die Rechteckmitte zwei sich kreuzende Donnerkeile ¢. 

Nun bauen die Manner mit Lehmsteinen eine kleine Briistung auf einer 
Seite der Figur, wahrend der Lama seine Gebete verrichtet. Diese Bristung 
ist terrassenformig. Die untere Schicht besteht aus zwei Reihen langsgelegter 
Steine, die zweite Schicht ist einen halben Stein eingezogen, und die dritte 
Schicht hat nur noch einen Stein. Die ganze Briistung ist also sechs Lehm- 
steine hoch. Die Vorder- und Riickseite wird mit Lehm und Kalk verputzt 
und weiB getiincht. Die waagerechten Terrassen bleiben frei. Auf sie zeich- 
net der Lama wieder mit seiner Schablone je einen Donnerkeil, also fiinf 
Donnerkeile im ganzen. Diese Briistung soll den Lama vor dem Feuer schiut- 
zen, da er beim GuB zu ebener Erde, oder nur ganz gering erhdht sitzt ®. 
Nach dem Zeichnen zieht sich der Lama wieder zum Gebet ins Haus zuriick. 


Der Feuergu8 : Am Morgen des siebenten Tages, gleich nach Sonnen- 
aufgang, betet der Lama sein Morgengebet, trinkt Tee und macht das Feuer- 
Torma. Wahrenddessen wird drauBen nach dem Weihrauchopfer alles fiir 
die Feuerzeremonie zurechtgemacht. 

Neben den Brandplatz stellt man auf drei Steine einen groBen Eisen- 
kessel fiir die Butterschmelze. Ein StoB Brennholz liegt daneben. Westlich 
der Briistung legt man eine Filzmatte fiir den Lama; denn er sitzt immer 
mit dem Gesicht nach Osten. Manchmal stellt man noch einen breiten 

-Kangtisch hin, der dem Lama als Sitz dient. Darauf legt man ein Stiick 
breites Tuch, das er beim FeuerguB zum Schutz iiber die Knie legt, damit 


s Anordnung beim FeuerguB. 

1. Sitz des Lama; 2. Tisch fiir Gebet- 
biicher ; 3. Tisch fiir Léffel ; 4. Schutz- 
wand ;5. Brandplatz (Bodenzeichnung); 
6. Butterkessel; 7. Brett; 8. Tuch- 
bahn ; 9. Tablett mit Weiheholz ; 10. 
Teller der Brandbeigaben; 11. Filz- 
matte. (Zeichnung nach Angabe des 

Gewahrsmannes.) 


ihm keine fliissige Butter auf die Kleider traufelt. Neben den Sitz legt man 
den Feuerfacher, bestehend aus einem Stiick weiBen Tuches, das mit zwei 
parallellaufenden Stabchen versehen ist, so daB es der Lama mit beiden 
Handen fassen kann. Damit wird das Feuer befachelt ; denn man darf es 
nicht mit seinem Atem verunreinigen. 

Vor den Lamasitz und die Briistung kommen ein kleiner Tisch fiir die 
Kultgerate, Gebetbuch, Schelle usw. Rechts vom Sitz steht ein kleiner 
Tisch zum Ablegen des GieBrohres und des Léffels. Links neben den Lama- 
sitz wird ein breites Brett oder eine ausgehobene Tiir gelegt, woriiber man 
einen Sack und dariiber eine weiBe Tuchbahn breitet. Darauf kommen das 
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a: Voll ausgeriisteter Schamanenmast im Ortstempel zu Pao-chia-k’ou (Sha-t’ang-ch’uan) beim Saatfest 1948. Beim Herbst- 
dankopfer werden die gleichen Schamanenbiume errichtet. Es gibt aber auch einfachere Formen. (Zum Kapitel : 
Das Herbstdankopfer.) 6: Trommelschamane, fa-shih oder shih-kung oder bo. Hin Tujen vom Yang-p’o-t’ai beim Tujen- _ 
dorf Chia-chia-ling. Aufgenommen beim Herbstdankfest, Chia-chia-ling, Oktober 1948. In der Rechten halt er die Reifen- 
trommel mit dem Schlegel, in der Linken halt er das dreizackige Geisterschwert, iiber der Schulter tragt er die Hani- 
peitsche mit dem geschnitzten Griff. Die fiinfteilige Krone ist wie die der Gurtum. (Zum Kapitel: Das Saat- und Erntefest.) 


c 


ce: Lama in Ausiiistung und mit Geraten fiir den Feuergu8. Aufnahme gestellt, in der Lamaserie Hsin-s2u, etwa 10 km 

westlich von Tangkar. Mai 1949. (Zum Kapitel: Der FeuerguB.) d: Der Taoshih von Kanchiapu in Totenhaltung in 

seiner Totenlade. Die Tiiren sind weggenommen. Photo gestellt. Die Totenlade der Tujen ist fast gleich. Kanchiapu, 
Friihjahr 1949. (Zum Kapitel: Totenbrauche.) Photos ; DOMINIK SCHRODER. 
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Tablett mit den Holzstiicken und die zwélf Tellerchen mit den Brandgewiirzen. 
Ferner werden bereitgehalten : mehrere Schlagfeuerzeuge oder eine Schachtel 
Streichholz, eine Butterlampe, eine Papierlaterne und eine Ziindstange, wie 
sie auch bei der Leichenverbrennung gebraucht wird. 

Nun kommt der Lama mit dem Feuer-Torma heraus und setzt es mitten 
auf die Bodenzeichnung auf eine Unterlage von Zypressenzweigen. Die 
Manner schichten hierum, nach oben sich verjiingend, in Achteckform das 
vorschriftsmaBige Feuerholz, in der Mitte einen leeren Raum um das Torma 
belassend. Diesen Raum fiillen sie dann mit Zypressenzweigen aus. Hierauf 
liberreicht der Gabenherr dem Lama feierlich ein Hada und bittet ihn, die 
Zeremonie zu erdffnen. Wahrend er sich auf die andere Seite des HolzstoBes 
begibt und dort dem Lama gegeniiber einen dreifachen Kotou macht, 
besprengt der Lama den HolzstoB mit Weihwasser und bestreut ihn mit 
Gerstenkornern, tiber die er dreimal hingehaucht hat. 

Jetzt schlagt der Gabenherr aus dem Feuerstein auf den ersten Hieb 
einen Funken, fangt ihn mit Hanfwerg auf, blast ihn in einem kleinen Bii- 
schel Stroh zu einem Flammchen und ziindet damit die Butterlampe an. Mit 
dem Licht der Butterlampe wird dann die Papierlaterne angeziindet. Die 
Zeremonie und die Regeln sind genau wie bei der Leichenverbrennung. Nun 
reicht man dem Lama die Ziindstange. Er halt den Wergkopf derselben 
uber die Butterlampe, bis er aufflammt, und setzt damit den HolzstoB in 
Brand. Sobald das Feuer hochschlagt, fallen alle Anwesenden auf die Knie 
und machen einen dreifachen Kotou. Falls das Feuer nicht gleich brennt, 
fachelt es der Lama mit dem Tuchfacher an. Nun folgt der FeuerguB. 

Der Lama legt sich das Tuch iiber die Knie, nimmt das GieBrohr, legt 
es mit dem AusfluBende iiber die Briistung, halt mit der linken Hand den 
Griff und gieBt mit der rechten léffelweise fliissige Butter in den AbfluBtrichter, 
so daB sie in einem Strahl ins Feuer flieBt und heftig aufflammt. Nachdem er 
das einige Male getan hat, reicht man ihm die Tellerchen mit den Brandgaben. 
Mit den drei ersten Fingern der rechten Hand nimmt er jedesmal eine der zwei 
Portionen und wirft sie unter Segensspriichen ins Feuer. Dann folgen einige 
Stiicke Holz, dann wieder Buttergiisse, Tellerchen usw., bis alles im Feuer 
verbrannt ist. Der Lama betet nun noch unter dem Klang seiner Schlaginstru- 
mente das SchluBgebet und begibt sich ins Haus zuriick. — Er reinigt seine 
Instrumente, nimmt seine Mahlzeit, erhalt seinen Lohn und reitet am folgenden 
Tag mit seinen Begleitern ins Kloster zuriick, falls man ihn nicht noch fiir an- 
dere Gebete, die nichts mehr mit dem FeuerguB zu tun haben, dabehalten will. 

Sieben Tage lang bleibt das Gehéft tabu, und in diesen sieben Tagen 
wird der Brandplatz so gelassen wie er ist. Danach wird die Briistung ab- 
gerissen, und alle Spuren der Zeremonie werden beseitigt. Die Lehmsteine 
kann man wieder fiir profane Zwecke gebrauchen. 


Arten des Feuergusses: Es gibt eine ganze Reihe von verschiedenen 
Feuergiissen, je nach der Gottheit, um die es sich handelt. Meist wird der 
Feuergu8 zu Ehren der folgenden Gottheiten vorgenommen: des Pferde- 
gottes, des Rindergottes, des Lowengottes und des wassergesichtigen Buddha. 
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Andere Arten richten sich nach der Farbe der Gotter. So gibt es einen 
roten, gelben, weiBen und schwarzen FeuerguB. Nach den Farben dieser 
Gotter werden auch die Torma gefarbt, welche sie darstellen. Ebenso wird 
fiir die einzelnen Farben eine besondere Holzart gebraucht, so beim roten : 
Tamariskenholz, beim gelben : Wei8dorn, beim weiBen : Pappelholz und beim 
schwarzen : Schwarzdorn. Bei den drei ersten Feuergiissen sind die Zere- 
monien gleich, nur die Gebete variieren. — Besonders aber weicht der schwarze 
Feuergu8 von den andern ab ®. 


Der schwarze FeuerguB : Die Personen sind die gleichen. Der Lama 
und sein Gehilfe aber schmieren sich das Gesicht mit Ru8 ein. Sie tragen 
auch schwarze Kleider. Alle Gegenstande sind schwarz, das Torma, die 
Filzmatte, die Briistung, die Bodenzeichnung usw. 

Statt des Brennholzes nimmt man Schweine- oder Kamelmist. Um das 
schwarze Torma auf der Bodenzeichnung steckt man schwarze Stabe ; daran 
werden die Darme eines schwarzen Schafes guirlandenartig aufgehangt. Die 
Darme sind nicht gereinigt, sondern voll Mist. An Stelle der Butter nimmt 
man schwarzes Lein6l, auch den Mist trankt man damit, damit er besser brennt. 

Die Brandgaben sind : schwarze Gerste, schwarzer Leinsamen, Samen 
des wilden Rapses, Weizen mit schwarzer Erde vermischt, dunkle Bohnen, 
schwarz gefarbter Klebreis, schwarz gefarbte Krauter usw. 

Als Weihegaben fiir die schwarzen Torma, welche die Damonen dar- 
stellen, nimmt man Milch von einem schwarzen Schaf, Urin von einem 
schwarzen Esel in schwarzer Schale serviert, und als Weihrauch Schweinemist. 

Der Ort fiir den schwarzen FeuerguB8 ist gewohnlich eine abgelegene 
Schlucht. Dort schlagt man schwarze Zelte auf und wohnt mit dem Lama meh- 
rere Tage in der Einsamkeit. Auf keinen Fall darf man den schwarzen Feuer- 
guB in der Nahe von Tempeln oder menschlichen Behausungen vornehmen. 

Bei Epidemien wird der schwarze Feuergu8 mit Vorliebe angewandt, 
um die Krankheitsdamonen zu argern und so zu vertreiben, denn mit ihnen 
weicht auch das Unheil. 


Sinn: Der Feuergu8 ist ein Opfer fiir die Gétter ; sie sollen dadurch 
bewogen werden, Ungliick und Krankheit abzuwenden’. Genau so wichtig 
wie die Feuerzeremonie ist auch das siebentaigige Gebet des Lama. — Der 
Feuergu8 ist bei Tujen und Fandse verbreitet. Auch in Lamakloéstern wird 
er vorgenommen. 


Worterliste § 


FeuerguB : dzuntsiog (tib. Lehnw.) ®, suri = Feuergu8 gieBen, DMF 73. 
Feuerplatz : taw (tib. Lehnw.) = Ofen, Feuerstelle. 
Unheil-Torma : guag dor (tib.). 
guag = Unheil; Gebet bei Anfertigung dieses Torma. 
Erdgeist-Torma : glu-Sdorma, 
Berggeist-Torma : yifula-Sdorma. 
Feuer-Torma : gal Sdorma. 
Erdgottgewiirze : glu sman (tib.). 


dalan dievan simba smin = 74 Stiick Gewiirze. 
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MeBschnur : Sdag pagdzin bédog = Muster zeichnende Schnur. 
Schablone : avasé xuay = Leder-Form ; tsialdzé xuar = Papier-Form. 
Brandplatzzeichnung (Mandala): tawni xuar. 
Briistung : langan (chin. Lehnw.). 
GuBrohr : Sge gansdy (tib. Lehnw.) = groBer Léffel. 
Schopfloffel fiir Butter : mula gansdy = kleiner Loffel. 
Léffel (profan) : ziegliu (Tujen). 
Tuchfacher : kt yuielwa = Luft-Tuch. 
vlon yag (tib.). 
Tuch (profan) : bosé. 
Ziindstange : xudambar. 
Feuerzeug : kidie. 
Geschlagenes Feuer : kidie gal = Feuerzeug-Feuer. 
Gewohnliches Feuer : avanka gal. 


Beim Feuergu8-gieBen gibt es keinen Verlust durch Unwetter : 
dsuntsiog suréwa, dierdzia sdztien uguet. 
Beim schwarzen FeuerguB-gieBen fliehen die Damonen: xara 
zuntsiog suvewa, mo tliesgé xuoluode pusa sdzia (sdzim). 


Feuerholz : taw sim (tib.) = Ofen-HolZz. 
Weiheholz : : ylew (z1ew) -sin (tib.). 
Tibet-Krauter : dziangon (tib. Lehnw.) °. 

tsang ts’ao (chin.) = tibet. Kraut. 
Tibet-Blumen : kanba (tib. Lehnw.). 

ta t’ou mao hsiang (chin.). 
WeiBgras (aus Chinghai) : ndoluwa * ; pai-ts’ao (chin.). 


tibetisches Hartgras (Ried): gusia (tib. Lehnw.) °, 
tsang hsi-chi (chin.). 


Tamariske ? : gudnbo (xudnbo) ; sdga. 
Pappelholz : modé = Holz. 
Wei8dorn : sivaldzin = Gelbdorn. 
Schwarzdorn : xara véguodzé. 
Pferdegott : Sdamtséni (tib. Lehnw.) °. 
ma-wang (chin.). 
Rindergott : , ndigsiey (tib. Lehnw.) ; niu-wang (chin.) 
Léwengott : sdndommani (tib. Lehnw.) ; shih-wang (chin.) °. 
wassergesichtiger Buddha : logon védziawu (tib. Lehnw.) °. 


shuei-lien p’usa (chin.). 


Anmerkungen 


1 Andere Tujen behaupten, auch ein Bonpriester kénne den Feuergu8 
vornehmen, was ja auch wenigstens beim schwarzen FeuerguB zu erwarten 
ware. Aber der alte Gewahrsmann und auch andere Leute streiten das ent- 
schieden ab. Nur ein Lama (gelémgba) kiéme dafiir in Frage ; die Bonpriester 
wiirden sich nur mit Damonenbann befassen. 

2 Uber die Symbolik der verschiedenen Holzarten war nichts zu er- 
mitteln. Das ware interessant, besonders wegen der Forderung der Astansatze. 

8 Die Schablonen wurden friiher aus Leder hergestellt. Heute sind sie 
meist aus Holz oder Pappe. 

. 4 Wie andere Leute und Lamas erzahlen, gibt es eine ganze Menge 
verschiedener Bodenzeichnungen, die offenbar nur Variationen des Mandala 
darstellen. So lie8 z.B. mein Gewahrsmann von einem seiner Verwandten 
die oben beschriebene Figur zeichnen. Er erklarte sie folgendermaBen 


868 DoMINIK SCHRODER Anthropos 47. 1952 


(siehe Fig. p. 863): Die Donnerkeile stellen die vier Hauptweltrichtungen 
und die vier Zwischenrichtungen dar. Der Kreis mit den gekreuzten Donner- 
keilen bedeutet das Fundament des Weltenberges viva (Sumeru) ; denn dieser 
ruhe auf einer goldenen Scheibe. Die Donnerkeile bedeuten Ruhe und Festig- 
keit und Dauer des Weltfundamentes. Urspriinglich seien sie aus Gold 
gewesen zum Zeichen ihrer Unzerstérbarkeit. Die Padonien seien das Sinn- 
bild des aufbliihenden Familiengliickes. Der gleiche Sinn liegt auch dem 
Donnerkeil zugrunde, der in den Schépfléffel fiir die fliissige Butter einge- 
létet ist. — Die Bedeutung der Paonien stimmt mit dem Brauch der Lama- 
serien und der Chinesen iiberein, im Hofe Padonienstrducher von verschie- 
dener Farbe zu pflanzen. Tujen und Chinesen meinen, ein reicher, wohl- 
habender Mann hat immer einen Pdonienstrauch vor der Tiire. — Statt der 
Paonie malt man bei der Bodenzeichnung des Leichenofens Lotosblumen. 
Diese stellten den Lotos dar, auf welchem der Buddha saBe, und aus welchem 
die Flammen der Verwandlung schliigen. Vgl. Kapitel Leichenverbrennung. 

5 Es gibt auch vier- bis sechsstufige Briistungen. Nach Aussagen 
anderer traégt auch die Briistung die Farbe des betreffenden Feuergusses, 
ebenso die Bodenzeichnung: 

6 Lamas berichten, daB es sehr viele Arten von Feuergiissen gebe, die 
vier hier genannten seien nur die vier Hauptarten. Auch hatten sie umfang- 
reiche Biicher iiber die Riten. — Die Beschreibung dieser orthodoxen lamai- 
stischen Riten wiirde ein eigenes Studium verlangen. Man vgl. dazu LESSING : 
Yung Ho Kung (p. 150-161). Dort ist von vielen Arten, wie sie im Kloster 
geiibt werden, nur eine beschrieben und auch nur die Phasen ,,which can be 
easily observed by the inexperienced visitor“ (p. 150). Ohne auf einen Vergleich 
mit der oben beschriebenen Form einzugehen, sei nur darauf hingewiesen, 
daB die Grundziige gleich sind. Von den bei LEssinc gekennzeichneten vier 
Hauptarten stimmt bei meinem Gewahrsmann nur die Farbe iiberein ; von 
den verschiedenen Formen des Brandplatzes (Mandala) und den tibetischen- 
chinesischen Namen wuBte er nichts. Auch sind die Adressaten des Feuer- 
gusses verschieden (p. 151) ; ebenso sind dort andere Brandgaben aufgezahlt. 

Es ist eben zu beachten, daB es sich bei den Tujen um eine einfache, 
volkstiimliche Form handelt, die auch wieder nach Ort und Verhaltnissen 
der Bevolkerung variiert. Da8 das gewohnliche Volk nichts von der kompli- 
zierten und zum Teil tantrischen Symbolik weiB, ist allzu verstandlich. Ihm 
geniigt es, wenn die Gétter durch die Zeremonie Schutz und Wohlfahrt 
spenden, und wenn die Damonen ferne bleiben. 

’ Das Ganze macht sehr den Eindruck eines Feueropfers. Aber der 
Gewahrsmann meinte, damit hatte es nichts zu tun. Es sei ein Opfer an 
die entsprechenden Buddhas. Der Feuergott wiirde auch mitverehrt, wie das 
Torma beweise, aber er sei nicht die Hauptsache. Es ist aber kein Zweifel, 
daB es sich um ein Feueropfer, Homa, handelt (vgl. Lesstne, a. a. O.). Allein 
schon der Tujenname kann nicht anders gedeutet werden als eine Verbal- 
‘hornung des tibetischen sbyin-sreg. sbyin wird jin gesprochen, was in Anm. 8 
(zdin-tség) ganz deutlich zu ersehen ist. Cu. Das schreibt p. 940 unter sbyin- 
sreg: ,,burnt offerings as made by Tantrik Buddhists“, ... Sbyin-sreg-gi 
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vdsas clarified butter, articles necessary for burnt sacrifices“. ... ,,sbyin-sreg- 

gt yam-Sin ... first wood necessary for the offering“. (Zu yam-Sin vgl. das 

Tujenfremdwort yiew-sin) ,,Homa is the chief of all fire-sacrificials“, — Das 

DMF hat p. 73 ebenfalls den Ausdruck dzuntsiog und schreibt: ,nom de 

certaines libations et offrandes. cf. tib. ¢’sogs ,,sacrificial offeving“. Dann 

bringt es die Wendung lama dzuntsiog fudzuruna (= surina) und schreibt : 

»le lama fait des libations‘. Von einer Libation kann hier keine Rede sein, 

und das ... fs1og (ts’og) ist auch nicht das tibetische ¢s’ogs, welches nach 

Cu. Das (pp. 1032, 1033) soviel wie ,,Anhaufung“ und in Verbindung mit 

’k’or soviel wie ,,Opfer in einem Kreis (Mandala) bedeutet. — Obwohl der 

Gewahrsmann nicht in erster Linie das Feueropfer betonte, iibersetzte er 

doch das dzuntsiog mit dem chinesischen tao huo-t’an = wortlich : die Feuer- 

flache begieBen = den Feuergu8 vornehmen. F. LEssine (p. 150) hat dafiir 
den Ausdruck huo-t’an-i-kuei, etwa: Ritus der Feuerterrasse. 

8 Zu den hier genannten Namen erfuhr ich in der Mongolenlamaserie 
tsa-tsang-szu und dem benachbarten Kloster Fu-hai szu oder Hsin-szu (Guam- 
basoma) westlich von Tangkar noch folgende Einzelheiten und Abweichungen : 
FeuerguB : Zin (yiiin)-tség ; vgl. die Tujen-Verbalhornung dzun-tsiog. 
Bodenzeichnung (Mandala) : sdzivkuor (tib.) 

Trennungsmauer : lémbdn (tib.). Vgl. langan (tujen) und lan-kan (chines.). 

GuBloffel : ~gav zdr (tib.). 

Butterloffel (fiir fliissige Butter) : tombé (tib.). 

Feuerholz (das in Achteckform auf den Brandplatz gesetzt wird) : xsig ga (tib.). 

Weiheholz (das mit den Gewiirzen ins Feuer geworfen wird) : yam Sén (tib.) ; 
vel. das Tujenwort yew sin. 

Holz fiir den weiBen FeuerguB8 : mia-réx (tib.) oder nach einer andern Aus- 
sprache : nidw rség (tib.) ; hst-fan liu (chin.) = tibetische Weide ; chi- 
chua liu (chin.), = Hiihner-Fu8-Weide. ; 

Schwarzdorn : tsérnag (tib.) ; oder sdzirwa (tib.) ; xara tsitséynag (mongol.). 

Holz fiir den roten FeuerguB : womb (tib.) ; balag (mongol.) ; sa-liu (chin.), 
wahrscheinlich ist das hochchinesische sha-liu (= Sandweide) gemeint. 

Tamariske : sdgd. Dieses Wort ist auf alle Falle mongolisch und tujen. Auch 
die Chinesen sagen dafiir so-kat, offenbar eine Anlehnung an den Laut. 
Auch von Tibetern hérte ich dieses Wort. Es wird ebenfalls fiir den roten 
Feuergu8 gebraucht. Man bevorzugt diese Gerten fiir Peitschenstiele. 

Holz fiir den gelben Feuergu8 : maga (tib.) ; dzianma (mongol.) ; chien-yang 
liu (chin.) ; das Holz wird viel fiir Miihlenrader gebraucht ; es scheint 
eine Ahornart zu sein. Auch sah ich es viel bei Schnitzern, welche es 
als das beste Schnitzholz loben. 

Feuer-Torma : ddmbala (tib.). 

gelber FeuerguB : séru dziwi ztiin tseg (tib.). 

roter FeuerguB : g6ngé diiwi ziiin tseg (tib.). 

weiBer FeuerguB : siwi dziwi ziiin tseg (tib.). 

schwarzer FeuerguB : dzogguei dziwi ztiin tseg (tib.). 

Brandgaben : rdzé (tib., mongol.). 

_ Butter: marku (tib.) ; dasw (mongol.). 
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Getreide : nie (tib.) ; tara (mongol.) ; mit tara bezeichnen die Mongolen dort 
die tibetische Gerste, ch’ing-k’0, welches das Getreide schlechthin ist. 

Weizen : d§6 (tib.) ; budé (mongol.). 

Bohnen : tSamd (tib.) ; burdzieg (mongol.). 

Gerste : sd (tib.) ; sdtara (mongol.) ; wahrscheinlich ist es eine Zusammen- 
setzung aus dem tibetischen sé und dem mongolischen tara (Getreide). 

weiBer Raps: yongur (tib., mongol.) ; pei-ts’ai-tzw (chin.). 

indisches Rauchergras: gusia (tib., mongol.) ; wet-tzw ts’ao (chin.); d.h. 
Schilfrohr-Gras. Offenbar handelt es sich um das bei FILCHNER: 
Kumbum, p. 88 und in Anm. 400 bezeichnete KusSa-Gras, das aus 
Indien stammen soll. 

Butter-Tsamba : siiosén (mongol.) ; ein Gemisch, zu dem auch noch andere 
Zutaten kommen. 

blaue Blumen : dzéydngé (tib.) ; gdxw (nach anderer Mundart : kdku) dzidzigé 
(mongol.) ; Jén-ts’ao (chin.) = blaues Gras. 

Einzelbeigaben : tstawar rdzé (tib.). 

vielerlei Beigaben : ond6n rdzé (tib., mongol.). 

Monchskraut : duréwd (tib., mongol.) ; ping-ts’ao (chin.) = Eiskraut ; tao- 
seng-ts’'ao (chin.) = taoistischer-buddhistischer- Ménch- Kraut ; es wird 
statt seng (Ménch) auch das Zeichen fiir sheng geschrieben ; das diirfte 
aber falsch sein. Um welches Kraut es sich handelt, ist mir unklar. 
Samtliche Namen sind nach dem Dialekt der Ménche in Tsatsang-szu 

aufgeschrieben, die meist aus der Gegend von Dulan (Tsaidam) stammen. 
® Tsiiordzi: tibetisch c‘os = Lehre, 77e = Meister. Damit wird der 

Stellvertreter des Klosterabtes bezeichnet, Lehrmeister. — Kdnbo: tibetisch 

mk‘an = Meister, po = Partikel. mk‘an po = Abt eines Klosters, Professor, 

Haupt einer Lamaserie. — gansdr: tibetisch gan sa? = Rohre. — dziangon: 

ist wohl entstanden aus dem tibetischen gTsav = tibet. Provinz, und sio- 

= Kraut. — ndoluwa: hangt vielleicht zusammen mit dem tibetischen 
sgrol ba = die Gottin Dolma, helfen, retten ; sonst Tard genannt. — gusia: 
tibetisch ku Sa (aus dem Sanskrit) = botanisch Poa cynosuroides. — 
sdndonmanz : laBt sich auflésen in die tibetischen Wérter sev (sanskrit. simtha) 
= Lowe, gdon = Gesicht, mani = Kleinod. Es ist eine Géttin. — Sda(m)tséni : 
laBt sich auflésen in die tibetischen Wérter vta = Pferd, mgrin (gesprochen 
din) = Nacken, auch Stimme; also: der Pferdenackige, oder der Pferde- 
stimmige. — logdnv: tibetisch klu (gesprochen Jv) = Drache, und gdon = 
Gesicht. Wortlich also: Drachengesicht (UNKRIG). 


(SchluB folgt.) 
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1 Since there is generally only one source for each tribe, or at any rate only one 
main source, the page numbers within the text refer to that source. If there is room for 
doubt, the references are specified. The main source for the Oraons is Roy’s book: 
The Oraons of Chota Nagpur. 
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1. Characteristics of the hunt in general 


The ritual spring hunt? is a rather important annual event among 
certain non-Aryan tribes of Northeastern and Middle India. It takes place 
about the beginning or in the early part of the lunar year*. This is the cry, 
hot period of the year, which precedes the rainy season, or, to use ELWIN S 
words, “the time of great agricultural activity” (Bondo, p. 182). The duration 
of the hunt varies among the different tribes from one day to about a fortnight *. 

In a few tribes a group (parha, pargana) of villages join together for 
the hunt. This is done in the Naguri country of the Mundas, whilst in the 


2 In the EM (II, p. 334) it is stated that the Mundas have “two great yearly 
hunts”, but as far as I am aware, only one is described in those volumes of the EM which 
are at my disposal, viz. I-XI (letters A-S). It is the so-called pagu-sendera (cf. XI, 
p. 3204) and this is doubtlessly the more important and decisive hunt. Sendera means 
hunt (cf. Roy, Birhors, p. 76, and Oraons, p. 230). Pagu (pagua), if 1 understand the 
explanations of the EM correctly, comes from the name of the lunar month of Phagun 
(February-March). It is so-called from the powder — phalgu — with which the Hindus 
sprinkle themselves on the Holi festival (cf. Koppers, Bhil, p. 144). On the last day 
of that. month the Hindus cut their castor-oil plant. It is the eve of the Holi festival 
and at the same time of the full moon with which the month of Chait (March-April) 
begins. The Mundas cut their castor-oil plant (“the pagu tree”) one day after the Hindus, 
i.e. on the first day of Chait and this marks the beginning of the hunt (XI, pp. 3200 ff.). 
The hunt itself, however, takes place “on the two or three days following the 
paguma” (p. 3204), i.e. “the ceremony of cutting a castor oil tree” (p. 3200). 

The Oraons have three important hunts. The first (spring) hunt is called phagu 
sendva (Oraons, p. 226) like that of the Mundas, but the time differs because it 
“commences eight days before the Phagu festival” and ends two days after it (pp. 228 f.). 
The second (summer) hunt, which takes place in the month of Baisakh (April-May) 
is “their greatest hunt of the year” (p. 230). This seems to be the original spring hunt, 
although the name of the first corresponds with that of the Mundas. The third hunt, 
which is held in Jeth (June-July) seems to have no ceremonial meaning. At that time, 
“in consequence of the rains, deer and other game generally collect in certain sheltered 
spots in the jungles” and the Oraons of each parha (confederation of villages) go out 
to hunt them (p. 238). 

* The Mundas begin their hunt, as already said in the foregoing note, early in 
the lunar month of Chait; the Bhuiyas have theirs at almost exactly the same time 
(p. 241) ;.the Juangs after the first eating of the new mangoes, which is also in March- 
April (pp. 55, 129) ; the Gadabas likewise in the “month of Chaitra” (Rs., p. 169; 
cf. Tu., II, p. 249) ; the Bondos “usually in April, at the beginning of the hot weather” 
(Ew., pp. 182 f.; cf. FURER-HarmENDorF, Megalithic Ritual, p. 150) ; the Bisonhorn 
Marias “on or near the full moon of Chait” (GN., p. 211; cf. Ew., Maria Murder, p. 17), 
and, according to GriGson (p. 211), the Bhatras, Bondos (whom he calls Parjas) and 
Murias at the same time. The Birhors start their hunt “on the Sunday before the full 
moon... of Baisakh” (p. 77), and during this same month the Oraons, as already stated, 
have “their greatest hunt” (p. 230; ORC, p. 227). The Santals hold theirs “in the hot 
season, when the beasts have least cover to conceal themselves in” (DALTON, p. 216). 

* So far as mentioned in the sources, the hunt of the Santals lasts “four or five 
days” (Datton, l. c.) ; Mundas : two or three days (cf. XI, p. 3206) ; Birhors : apparently 
one day (cf. p. 77) ; Gadabas : surely several days (cf. Rs., p. 169) ; Bhuiyas : one day 
(p. 241) ; Bondos : “over a fortnight” (p. 182) ; Oraons : five days (cf. p. 231) ; Bisonhorn 
Marias : two days (GN., pp. 212 f.). 
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Hasada country of the same tribe (cf. EM, VI, p. 1644) each village hunts 
separately (EM, XI, pp. 3204 f.). At Datton’s time “thousands” took part 
in the hunt of the Santals (p. 216) ®. Among the Birhors “a number of tandas ® 
situated within a day’s journey from one another, come together” for this 
hunt (p. 76). For the Oraons it is an affair of several.parhas (pp, 231 f., 236). 
In all other tribes each village seems to have its own hunt, so that inter- 
village hunts are (now) apparently confined to the plateau of Chota Nagpur. 
But some of the Bisonhorn Marias in Bastar still have a ceremony for the 
whole pargana in the chief village of the pargana (GN., p. 214), a week after 
the beginning of the hunt. The priest of that village officiates before the altar 
of bows and arrows, erected in the name of the Forest-maidens (cf, below, 
No. 2, last paragraph, and No. 10). 

For the Mundas the pagu sendera (cf. footnote 2) is “the sole common 
hunt” which, on the first day, is obligatory “on all able-bodied men and 
boys from the age of twelve”. If a healthy man would, e. g., prefer to work 
in his field on that day, anybody could break his plough with impunity (p. 3204). 
From the ayailable reports it can be concluded that general participation 
by all men is also the rule for the Santals, Birhors, Juangs, Gadabas and 
Bisonhorn Marias. Among the Oraons each village must be represented, 
but the hunt seems to be mainly the business of the unmarried young men 
(cf. pp. 234 f.). If a village has not sent representatives, the party will usually 
pass through it on their way home, and kill and carry with them one or two 
pigs (p. 236). Among the Murias “it is mainly the business of the cheltk” 
(unmarried young men), “but other and more experienced hunters join in” 
(p. 215). Among the Bhuiyas the participation is optional (p. 236). 

The EM, although its report is otherwise rather detailed, does not tell 
us who is the leader of the hunt among the Mundas. Among the Juangs 
(pp. 32, 55) and Bhuiyas (p. 242) the village priest (Dihurt) has this function. 
The Santals have a special priest (Dihri) for this hunt (Bodding, p. 1V). Among 
the Birhors the party is led by the Naya who is both priest and secular head 
in one person (pp. 77 ff. ; cf. 63), but the shaman (Matz) also plays an important 
role in it (cf. p. 81). The Oraon hunt is carried out under the auspices of the 
parha Rajas, but the bailiffs of the several parhas seem to be directly respon- 
sible, each for his own parha (cf. pp. 230, 236), and the parha elders attend 
the expedition as umpires (p. 237). The hunt of the Murias is directed by 
the priest of the Earth-goddess (p. 215). For the Bisonhorn Marias the 
ministrations of the priest are essential (cf. GN., pp. 211 ff.) ; but Gricson 
does not say whether he accompanies the hunters. 


5 In a-more recent publication it is reported that the Santals of the District of 
Hazaribagh have a big hunt in April-May, in which several parganas join. The Dihuri 
(priest) as well as the leader of the hunt and the latter’s assistant play an important 
part in it. Unfortunately, my notes on this point are defective and my original excerpts 
are not now at my disposal. But the article in question seems to be the one published 
by S. C. Roy in “Man of India” I, 1921, to which reference is made in EM, II, p. 649. 
I am also unable to consult this volume of “Man in India”. 

6 A tanda is either a camp of the still-nomadic Birhors or a settlement of that 
part of the tribe which has become more or less sedentary (cf. pp. 47 ff.). 
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2. Preparatory rites 


The preparatory rites of the Mundas are full of symbolism. On the 
day of the full moon of Chait (cf. footn. 2), the young men, whilst singing 
hunting songs’, cut a sapling of the silk-cotton tree (bombax) *. Round the 
stem they wrap sheaves of thatch grass which has. been collected from all 
houses except those in which there is a pregnant woman. Such sheaves are 
also put round the base of the sapling so as to form a little hut. The village 
priest (Pahan) offers a red fowl to Bircandi, a spirit, whom we may style the 
herdsman of wild animals (cf. EM, II, pp. 557 ff.). He thrusts the fowl into 
the little straw hut “which he puts on fire so as to burn the victim alive”. 
Then a young man puts fire to the sapling, and when doing so “he caws all 
the-while like a crow”. When the sapling is ablaze the priest aims a blow 
at it with his hunting axe. This is a sign for the young men to rush forward 
with their hunting axes (which are otherwise never used for cutting wood) 
and to “strike at it till the upper end comes down”. Its branches are trimmed 
in such a way “that they represent the horned head of a deer”. Some of these 
horned pieces are thrown in the direction of the surrounding villages and in 
this way symbolically given to them ; the accompanying words also express 
the wish to avoid quarrels over the kill®. One piece is brought by the young 
men, in exactly the same way as game is carried, to the house of the village 
priest and there they are received by the mother or the wife of the priest as 
hunters who return safe and successful (see below, paragraph 4). 

Until fifty years ago the Mundas performed a similar rite of ceremonial 
burning on the previous evening (i. e. the eve of the full moon) with a castor-oil 
tree, so that they apparently combined one of their rites with the Hindu 
Holi bonfire. But now the castor-oil tree is cut at the same time as the 
bombax sapling (pp. 3200 ff.). The following day, when starting on their 
expedition, the hunters gather at the place where the bombax sapling still 
stands. They shoot a few arrows at it and then join the men of the other 
villages of the parha. 

The preparatory rites of the Bondos (pp. 182 ff.), who also speak an 
Austroasiatic language but have no geographic connection with the Mundas, 
are somewhat similar. The assistants of the village priest (Sisa) collect from 
each house water mixed with ashes. The housewives throw this mixture 
on the roof and the assistants catch a few drops in bamboo tubes. They also 
take a little grass from each roof. Then, under an ebony tree, in which lives 
Bangaur, the grazier of wild animals, the Sisa makes an altar of the bows 


” This signifies “that the hunting season has opened” (XI, p. 3202). These songs 
are, of course, also sung when the hunters return from a successful expedition (p. 3205) 
Roy gives a few examples of Munda hunting songs (The Mundas, pp. 523 ff.). 

* Bombax malabaricum, DC (p. 3200). A sapling of the Erythrina indica Lamk. 
is also used (ib.). 

* Such quarrels seem not to be rare among the Mundas and Oraons and may 
even result in bloodshed and death (cf. EM, p. 3206; Roy, Oraons, p. 237) 
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and arrows of the hunters. He makes a doll of the roof grass and offers it, 
together with water, to Bangaur, praying at the same time for a successful] 
hunt. He finally cuts the grass doll up with his axe and then distributes the 
bows and arrows to the hunters. “Meanwhile the assistant Sisa has been. 
making offerings to a bombax sapling, which he cuts down. He plants it on 
the path along which the party will go to hunt.” He shoots at the sapling 
from a distance and is imitated by all the rest. On the sixth and seventh 
day of the hunt a ceremonial burning of the forest clearings is performed. 
The tenth day, when special offerings are made to Bursung or Hundt, the 
Earth-Mother, is the climax of the festival. On this day hunting horns are 
blown continually. 

Among the Oraons the ceremonial burning of a branch or plant of 
the castor-oil tree and of one or two branches of the silk-cotton tree, which 
are also swathed round with straw (ORC, p. 192), is connected with both 
the Hindu Holi festival and their first hunt, i.e. the spring hunt. But it is 
also on the spot of this ceremonial burning that the weapons of the hunters 
are blessed for their second or summer hunt, which is their greatest hunt. 
There they are sprinkled with the blood of the sacrificial animals, and with 
vermilion and rice flour (p. 235). 

The village priest of the Juangs collects the bows and arrows of the 
whole village on the night before the hunt and puts them in the Boys’ Dor- 
mitory where he himself sleeps. The next day, when the party has arrived 
in the forest, he piles the weapons up as does the priest of the Bondos and 
sprinkles them with blood from his own arm and leg (pp. 55 f.) 2°. 

On the eve of the Holi festival in 1937 (March 27 of that year), RUBEN 
witnessed the burning of a bough of the sembar (?) tree by the Asurs. The 
bough was covered with dry grass. Hunts were held several days before the 
ceremony and the game was collected for it. A youth from the Bachelors’ 
House invoked the deity of the hunters (“Gottheit der Jager”) in front of 
the bough. He set fire to it and finally cut it to pieces with his battle-axe. 
At midnight the head of each family makes an offering to a god, called 
Barpahari, and to the ancestral pair of the tribe. The latter are believed to 
have first made this offering to Barpahari, who is doubtlessly the Marang 
Buru (Great Mountain) of other Munda tribes (cf. RN., p. 65) and is therefore 
a god of vegetation. A priest told RUBEN that the hunt starts in the beginning 
of Phagun (February-March). This date is earlier than that of other tribes. 
But the Oraons, it may be recalled, also begin their spring hunt before the 
full moon of Chait. The Asurs are (now) ironworkers and it seems that the 
hunt as well as the ceremonial burning of the bough have partially lost their 
original meaning. On the other hand, although the burning of the sembar 
bough coincides with the Holi fire, the Asurs do not, as RuBEN remarks, 
have all the merriment of the Hindus (p. 57). 

The priest of the Earth-goddess blesses the weapons (bows and arrows, 


10 This is the so-called “‘thigh-blood” sacrifice of the Santals and Mundas. I h6pe 
to deal with this sacrifice at another occasion. 
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and axes) of the Muria hunters. A grass doll, a grass bow and arrow, and a 
branch of the ebony tree?! were used in a ceremony observed by ELWIN 
(p. 215). The priest made fire with a fire-drill, offered incense to the Earth- 
_mother, another goddess and the ancestors, and waved fire over the arrows. 
Considering on the one hand the importance that fire has for the Murias in 
the rites that are connected with their shifting cultivation (cf. pp. 24, 650), 
and, on the other hand, the intimate connection of hunting with their agri- 
cultural activities (cf. pp. 24, 26), this kindling of fire, and particularly the 
manner in which it is done, certainly seems to have special significance. 
ELWIN says that the fire must be made with a drill and not with a saw, as 
they usually make it. In his book on the Murias he gives no reason why 
this must be so, as far as I can see. But perhaps we find the explanation in 
his book on the Baigas, for whom the firing of the wood of a jungle site is 
also a solemn affair. This fire “must be made by twirling a bamboo stick 
in a hole made in another, split, bamboo” (The Baiga, p. 110). 

The religious headman (Perma) of the Bisonhorn Marias solemnly 
opens the hunt under the mahua tree (bassia latifolia) which stands on the 
plot of land where all the village ceremonies take place (cf. GN., pp. 205 f.). 
A small bough of the mahua tree is planted in a magic square and a black 
cock sacrificed before it. With two pieces of a split mahua twig the priest 
takes omens similar to those of the Juangs (pp. 55 f.) and Bondos (p. 184). 
The omens may also be taken in the forest at the place from which the hunt 
starts. There sometimes a rough altar of the bows and arrows of the hunters 
is made and the priest offers a sacrifice to the three Forest-maidens 
(Gn., pp. 244 f.). According to ELtwin (Maria Murder, p. 15), “bows and 
arrows are worshipped” by the Bisonhorn Marias on the occasion of this hunt. 


3. Taboos connected with the hunt 


Taboos observed in connection with the hunt seem to have to do 
especially with sexual abstinence and women. 

a) Sexual abstinence. — On the night preceding the hunt the Juang 
priest must sleep alone in the Boys’ Dormitory (cf. above, No. 2). The priest 
of the Bondo Earth-goddess and his assistant must observe sexual abstinence 
throughout the fortnight of the hunt. Moreover, “chastity must be observed 
in every home” during the night before the beginning of the hunt (p. 183). 
Again, before the seventh day, when people go to their fields to perform the 
ceremony of ritual burning and also on the tenth day, when the Earth-mother 
is especially worshipped, people observe a night of abstinence (pp. 186, 183). 
Among the Oraons, not only the huntsmen but also the members of their 
families must observe strict continence during the days of the hunt (p. 231). 
Ths same holds good for the women of the Birhors during the absence of 
their men (p. 78), and the priest-chief of each tanda and his wife must not 


“' According to ELwin, the ebony tree is “important in magic” (Murias, p. 717). 
% “All Marias and most Murias make fire by means of a fire-saw” (GN., p. 189). 
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have intercourse the night before the hunt (p. 77). The Bisonhorn Marias 
lay especially great stress on sexual continence in connection with this hunt 
and with agricultural ceremonies in general (cf. GN., p. 211). The Mundas 
do not allow marriages during the whole month of Chait, i. e. from the 
beginning of the hunt on (cf. p. 3204). 

b) Women. — It was mentioned earlier that the Mundas do not collect 
thatch grass for the ceremonial burning of the bombax sapling from houses 
in which there is a pregnant woman. No Juang whose wife is in her period 
may go with the hunting party. He must not even tell the reason for his 
not going ; the man listening to him would also have to stay away. Moreover, 
the Juang women have to remain indoors when the party is leaving, lest the 
shadow of a menstruating woman fall upon the men (p. 55). Neither must 
the wife of the Bondo priest (p. 183) or the Oraon women (p. 231) be seen 
by the hunters. The Birhor women need not hide themselves but none of 
them should be seen with an empty vessel (p. 78). 

Here one point may be anticipated. Among ‘ithe Mundas (p. 3207) 
and Birhors (pp. 83 f.) no woman, and no husband of a woman who is pregnant 
or unclean after childbirth, is allowed to partake of the heads of herbivorous 
game. A violation of this taboo would spoil further hunts. The Bondos have 
about the same restriction (p. 183). The Bisonhorn Maria women may not 
take part in the feast that the men hold after the first part of the hunt. The 
head of the bagged animal (together with the legs below the knees and the 
hocks) is taken to the hut-temple of the village-mother (GN., p. 243). 

On the other hand, the wife of the Oraon village priest prepares the place 
where a magical ceremony is held by the young men the day before the hunt 
starts (p. 234). The wife of the Bondo village priest prepares the rice beer ¥ 
which is drunk on the tenth day — the day of the Earth-goddess (p. 182). It 
has already been mentioned that the mother or the wife of the Munda priest 
receives the young men who bring the horned pieces of the silk-cotton tree 
to the priest’s house (p. 3203). She also washes their feet (see below, No. 5). 


4. Behavior of the women during the hunt 


Whilst sexual continence and the avoidance of menstruating and 
pregnant women are thus considered to have a good effect on the hunt, or 
to ward off harmful influences, there nevertheless exists among the Bondos, 
Oraons, Gadabas and Bisonhorn Marias, side by side with these taboos, 
considerable liberty in this very matter of sex relations. During the absence 
of the men the Oraon women dress and behave like men. They set up a 
special dancing ground for themselves. Their attitude towards men, visitors 
as well as those of the village who did not join the hunt, is overbearing and 
they speak to them “in the filthiest language” (pp. 232 ff.). Among the 

,Bondos “the normal taboo on men and women of the same village dancing 


18 The profuse drinking of rice beer is probably a common feature of the hunt 
for all the tribes. Cf. Mundas, EM, p. 3206 ; Oraons, p. 238 ; Bisonhorn Marias, GN., p. 211. 
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together is lifted and there is much more freedom than usual in the relation 
of sexes” (p. 183). For the Gadabas the days of the hunt are a time of poetical 
contests and of love-making for boys and girls. The women likewise adorn 
themselves and spend days and nights in song and dance (Rs., p. 169). At 
the beginning of the hunt, the Bisonhorn Maria women sprinkle “any laggards” 
with a mixture of water and cowdung. They shower them with “the foul water 
and with fouler abuses”. After the hunt the men take revenge (GN., p. 213). 


5. Return of the hunters 


-This is most probably a very solemn affair ‘4 for all the tribes mentioned, 
as is also, presumably, the reception given the hunters by. the women. Among 
the Mundas (p. 3205), Oraons (p. 237), Birhors (p. 82) and Bhuiyas (p. 243) 
women wash the feet of all the hunters, or at least of the successful ones, etc. 
Details are not of interest, but deserving of attention is the remark of the 
EM (p. 3205) that the Munda women receive the hunters with such great 
expressions of joy because the hunts are not without danger, especially since, 
in addition to unforeseen encounters with leopards, bears or tigers, big game 
(boar, bison, stag) must be attacked with axes, at least at the finish. All 
Munda women wash the feet of a wounded hunter. On the other hand, it 
is the custom of the Bondo (p. 185) and Gadaba (Rs., p. 169; Tu. II, p. 249; 
Rv. III, p. 12) women to humiliate their men if they return empty-handed. 
The Bondo women and men sing alternating songs on such an occasion (I. c.) 1°. 


6. Distribution of the game 


The animals killed by the Mundas during the hunt are first kept in 
the houses of the respective slayers but at the end of the last day they are 
brought to the principal village of the parha and there put under a tree called 
jilujaer. The qilujaer is the second of the two sacred trees of a Munda village 
(cf. EM, II, p. 334). It “has been chosen from time immemorial for the cutting 
up, division and distribution of the game killed in the yearly common hunt” 
(EM, VII, p. 2065). From the description in the EM we may conclude that 
it is the seat of the spirit of the hunt (cf. 1. c., p. 2066), called Bircandibonga 
(cf. above, No. 2) or Birsandi, Birmahara (XI, p. 3202). To the taboos 
concerning women this one should be added: that none of them may ever 
climb this tree (VII, p. 2066). The Birhors likewise have their jilu-jayar 
(p. £3) under which the animals are divided. The Bondos bring their kill 
to the stone-circle (sindibor) of the village which is the seat of the Earth- 
goddess Bursung or Hundi. It can be considered as certain that these stone- 
circles are always overshadowed by trees 16. The Bisonhorn Marias take the 


4 Cf. Mundas: p. 3205; Oraons: p. 237 ; Juangs: p. 56; Bisonhorn Marias : 
p. 213; Gadabas: Rs., p. 170. 

** The Gadabas also have such alternating songs on festival days (RizfIlt,-p-12): 

*° The sindibor of the Bondos, which Ewin shows on p, 153, Fig. 34, is under 
a ‘big’ tree’; cfps 166. 
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carcasses of the animals slain on the first day “to the mahua bough erected 
in the name of the village mother” (GN., p. 212). The Gadabas “cook the 
game before Maztideo, the god of hunting, who lives in a tree” (Ru, II, p. 12). 
The Bhatras, who seem to be congeners of the Murias (cf. Rt, II, p. 271), 
and who also worship Mazideo and believe that he resides “in a separate tree 
in each village”, do the same (RL., II, p. 275). 

We pass over the rules according to which the successful hunters, the 
leaders of the hunt, etc., get special shares. Important is the fact that among 
the Mundas (p. 3207), Oraons (p. 236, 238), Birhors (p. 84), Gadabas 
(Rs., p. 171), Bhuiyas (p. 243) and Murias (p. 215) each family (even if not 
represented in the hunt) gets a share. Among the Juangs (p. 56) and Bondos 
(p. 185) every hunter gets a part, which practically seems to be the same 
as giving to each family. It is not expressly said that the Bhatras divide the 
meat among all families, but at the time it is cooked each family has a little 
seed consecrated (Rs., II, p. 275). The Oraons also distribute the game among 
all families after their first hunt (p. 229) and the Bhuiyas generally present 
a little meat to every family after each hunt (p. 243). 

For the Bhuiyas (p. 243), Bondos (pp. 182 f., 186), Bisonhorn Marias 
(Ew., Maria Murder, p. 15), Murias (p. 26, 215) and Oraons (ORC, p. 228) 
it is clearly stated that the success of the hunt is decisive for the growth of 
the crops. Many Oraons dry the meat they receive and mix it “with the 
paddy seeds that they sow on their fields” (l.c.). The Bisonhorn Marias 
believe that, when an animal is slain by the hunters, the shedding of much 
blood on the ground foreshadows a plentiful rainfall and a rich harvest. They 
do not take the meat of the slain animals to their respective homes, but each 
man has a packet of seeds soaked in the blood of the animals that are sacrificed 
before the mahua bough after the first day of the hunt. With this consecrated 
seed each man performs a ceremonial sowing on his field. After this the 
real sowing may be done (GN., pp. 212, 214). 


7. The ritual hunt, forest-firing, and ceremonial burning 


The above data seem to warrant the conclusion that this hunt probably 
has its roots in the system of shifting cultivation with its firing of forests and 
jungles, although the actual connection is no longer discernible today. In 
times past the firing must, quite naturally, have offered a chance for a prolific 
hunt, especially in very remote times when Northeastern and Middle India 
were doubtlessly less densely populated and game consequently was much 
more plentiful. The dry season, moreover, was not only the natural time for 
the firing but also made hunting easier and less dangerous because of the 
thinner foliage of the underwood (cf. DaLton’s remark, given in footnote 3). 

It is furthermore readily understood that the felling and firing were 
less of a task and that hunting was more successful, if they were carried out 
by a larger group of men. We are therefore probably right in assuming that 
inter-village hunts, as still practiced in Chota Nagpur, represent the older 
custom. The fact that there still exists a clear vestige of it among the Bisonhorn 
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Marias in Bastar, is an indication that hunting by larger groups was formerly 
also practiced in Middle India. Possibly this coming together of a larger 
group of the male population of a tribe was at the same time an occasion 
to discuss and settle social affairs, as is still the custom among the Santals 
(ELwin, Baiga, p. 517). 

Now, if such was the origin of this hunt, its magico-religious meaning 
must be a later development, which, however, probably set in at an early 
time. The burning of the bombax sapling by the Mundas and Oraons is a 
vivid and self-explanatory representation of forest-firing and the hunt con- 
nected with it. Even the startling up of birds is imitated by the cawing of 
the Munda boy (cf. above, No. 2) who sets fire to the grass-covered sapling 7’. 

We have already pointed to the similarities that exist between the 
preparatory rites of the Mundas and the Bondos. The cutting up of the grass 
doll by the Bondo priest probably even parallels the cutting down of the 
burning bombax sapling by the Mundas. At least, however, the Bondos have 
the ceremony of forest-firing during their hunt festival (cf. above, No. 2). 

Here we may add that the Juangs take the fire, with which they light 
the felled trees and brushwood in the forest clearings, from the fire which 
is always kept burning in the dormitory of the bachelors. It is made by 
one of their priests (Bhuitar) with a fire drill (cf. the Murias and Baigas, 
above, No. 2), when a new dormitory is opened (p. 127). The first clearing is 
fired by the priest and each villager takes the fire from this clearing to light 
his own (pp. 53 f. ; cf. Ew., Muria, pp. 301 f.). Some Muria villages have the 
same custom (p. 25). In certain villages the unmarried young men perform 
a ceremonial burning of a plot of land at every house (pp. 25, 649). 


8. Fire rites of the aboriginal tribes and the Hindu Holi festival 


A rather important question now arises, viz. whether there is a con- 
nection between the fire ceremonies of the non-Aryan tribes and the bonfire 
which is one of the features of the Hindu Holi festival. The Holi takes place 
about the same time, The burning of the saplings by the Mundas and Oraons, 
and of the bough by the Asurs, practically coincides with it (cf. above, No. 2). 
But it would be too easy an explanation simply to say that the similarities 
are entirely due to the imitation of a Hindu custom by aboriginal tribes. 

To be sure, the burning of a sapling or bough by the Mundas, Oraons 
and Asurs, as it is practiced now, is most probably influenced to a large 
extent by Hindu customs. But the connection of this ceremony with their 
ritual hunt is doubtlessly something peculiar to these tribes. The Holi bonfire 
of the Hindus themselves has of course nothing to do with hunting, and 
we may rightly ask why, among these tribes, the rite is connected with the 
ritual hunt which they must have practiced already in pre-Aryan times. 
And if we take into consideration the instances of a ceremonial fire, found 


” Darton remarks (p. 216) that when the miles-long line of the Santal beaters 
starts to move, “birds take wing and are beaten down with sticks or shot with arrows”. 


The Ritual Spring Hunt of Northeastern and Middle India 881 


among the other non-Aryan tribes just mentioned, there is perhaps some 
basis for the view that the bonfire of the Hindu Holi festival, in its origin, 
also * has something to do with the fire rites of the aboriginal tribes and 
ultimately with their firing of forest and jungle, which must have still been 
very common, if not the universal practice, in large parts of Northern India 
at the time the Aryans arrived there. Our assumption is further supported 
by the facts that the Holi, too, is a fertility feast (cf. KoppErs, Bhil, p. 143) 
and that it “is especially celebrated in the upper Provinces” (MOoNIER- 
WILLIAMS, p. 430) which means that it coincides to a large extent with the 
area of present-day (and ancient ?) forest-firing. It may also be significant 
that in Southern India, where the cult of goddesses is prevalent, Holi is 
connected with Siva (cf. Kopprrs, Bhil, p. 144), the opposite aspect of the 
female deities, whilst in the North the feast, according to some, is held in 
commemoration of the killing of the demon Madhu by Krishna (M.-WILLIAMsS, 
l.c., footn. 4). It is not altogether impossible that we have in the latter 
explanation a Hindu modification of the ritual hunt ¥. 


9. Use of the axe in the hunt 


It fits well into the whole complex that axes play an important role 
in the ceremonies described and in the hunt itself. To the instances already 
mentioned about the Mundas, Asurs, Bondos and Murias the following may 
be added. In addition to bows and arrows, the Santal hunters are also armed 
with battle-axes (DALTON, p. 216) and the Bhatra hunters with a hatchet 
(Rs., II, p. 275). The Birhors, who usually hunt with nets, clubs and bamboo 
poles (cf. pp. 70 f.) also take axes along for this hunt (p. 77). 

ELWIN even speaks of “the axe-cultivation” of the Marias, which 
closely resembles that of the Murias 2°. The latter call the axe their “milk- 


18 The old Aryan fire rites must, of course, be taken into consideration, too. 

18 A detailed study of the different ways in which the aboriginal tribes celebrate 
the Holi will certainly be helpful in elucidating the obscurities that still surround this 
festival (cf. Kopprrs, Bhil, p. 150). Thus, the Mundas (cf. EM, XI, p. 3200 ff.), Oraons 
(cf. ORC, pp. 192 f.), and Asurs (RUBEN, p. 57) celebrate it in their own way. The 
Mundas e. g. cannot have all the follies of the festival because the whole male population 
is out for the hunt. It seems to be practically unknown to most of the other tribes studied 
in this paper. The matter is different among the Bhils where it centers round the “Holi 
Mother” (cf. Koppers, l.c., pp. 143 ff.). But the author states (p. 150) that relatively 
many Bhils disapprove of the excesses of the festival. — The meaning of the word Holi 
is still a matter of controversy (cf. KoppEeRs, who gives further references, p. 144). 

20 ELwin distinguishes three kinds of axe-cultivation : 

41. The felling of trees and undergrowth on steep hillsides ; the subsequent firing 
of the dried material and the sowing of the seed in the ashes after the first rain has 
fallen. “No plough or hoe is used. For beans and pulse, holes are dibbled with a primitive 
digging stick”. 

2. The making of clearings on fairly level ground ; the distribution of the ashes 
over the whole area (which is not done in 1) ; the ploughing or hoeing of the ashes into 
the ground when the rains fall, followed by the sowing. 

3. The carrying of trees and brushwood to an already existing field. The materjal 
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giving cow” (p. 24). The Juangs of Kheonjhar store “the priest’s axe, with 
which the first tree is felled”, in the dormitory (Ew., Muria, p. 301). 


10. The deity of the hunt and its sacred tree 


The spirits or gods of the hunt among the Mundas, Bondos, Gadabas_ 
and Bhatras, have their seat in a tree and are the lords of the game-teeming 
forests 24. They are probably special manifestations of the vegetation (or 
village) deities. The hunting goddess of the Oraons, called Chandi *, and the 
Forest-maidens of the Bisonhorn Marias would consequently be other forms 
of their Earth-goddesses. Hence the trees or branches of trees which play 
so prominent a role in the preparatory rites and in the division of the game 
apparently have the same meaning as, e. g., the sacred groves of the Munda 
peoples : they would be relics and symbols of the virginal forest (cf. Rw., 
pp. 69 f.). As a matter of fact, the burning sapling of the Mundas (cf. above, 
No. 2) clearly represents the burning forest. 


11. The ritual hunt and the idea of fertility 


Our tentative explanation of the hunt also fits in with the close connection 
it has with agricultural activities. We have already dealt with this point 
under 6. A few further facts may be added. The Bisonhorn Marias even 


is spread over the fields and fired ; the ashes are raked evenly over the field, ploughed 
into the ground and then the seed is sown (Muria, p. 24). 

In his book ‘on the Baigas ELwiIn gives a survey on “Shifting Cultivation 
Throughout the World” (pp. 100 ff.) and describes that of the Baigas (pp. 106 ff.), About 
the same subject, with special reference to the Hill Marias, see GRIGSON, pp. 125. ff. 
Cf. also ELwin, Notes on the Juangs, pp. 49 ff. Both authors also give the terms that 
are used in India for the different kinds of shifting cultivation. Cf. also F.-H., The 
Problem of Shifting-cultivation in Hyderabad State. 

*1 One of the ancient engraved stamp-seals of the Harappa Culture shows a deity 
surrounded by wild animals. It “appears as a lord of beasts with the main species in 
his domains” (PiccoTt, p. 134). We seem to have a similar idea here, but expressed 
in the setting of a high culture. The seal in question is presumably the one described 
by MopE, pp. 68 ff. Move also points to the association between god and tree on a seal 
from Mohenjo-daro (p. 71). 

PicGcoTr says that in the third millenium B. C. climatic conditions in the Indus 
Valley were such as to offer a suitable habitat for wild animals (1. c.). If we add to this 
that the ancestors of the agricultural tribes of Northeastern India were probably 
neighbors of the Indus people, the similarity seems to be more than purely accidental. 
In his attempt to link up the Aryans of the Rigveda with the Indus Civilization 
(pp. 244 ff.), Prccotr does not consider the role which must have been played by the 
aboriginal tribes which lived close to the high-culture area of the Indus Valley. Cf. about 
this question : MAYRHOFER, pp. 54 ff. 

* Cf. ORC, pp. 60 ff. Roy says about Chandi ; “Insofar as Chandi is propitiated 
for success to the village in hunting and war, this spirit may also be classed as a 
‘village-deity’” (p. 60). The village deity proper is Chala Pachcho, the “Old Lady of 
the Grove” (pp. 42 ff.). 
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call it w2yja weta, i.e. seed-hunt (GN., pp. 241, 336) 23. The aforementioned 
sexual abstinence and sexual liberties, taboos concerning women, and the 
distribution of the game to every family must all be viewed, it seems, under 
this aspect. It may be mentioned here, too, that the Bondo hunters decorate 
the carcass of the animal “as if it were a woman” (p. 185). The Gadabas 
also decorate the animals (Rs., p. 170). The Juangs give the man who hit 
the animal first, the breast, if it is a female, and the testes, if it is a male 
(p. 56). The wife of a successful Birhor hunter performs upon the animal 
the symbolical “kissing ceremony” which is an important feature in the 
wedding ritual (cf. pp. 193 f.) ; it culminates in the woman’s warming her 
hands over the flame of a lamp and touching the cheeks of the animal (p. 82). 
The idea of promoting fertility seems, somehow or other, to underlie such 
ceremonies. 

If, according to our supposition, the spring-hunt complex of the aboriginal 
tribes has influenced the Hindu Holi festival, it is easy to understand how 
the latter, too, is predominantly a fertility feast. The Hindus also call it 
Phaigunt (cf. Phagun, etc.), which means “fruit-giver” (“Fruchtspender”, 
Koppers, Bhil, pp. 143 f.). It is furthermore not impossible that the license 
connected with the hunt among a few tribes contains rudimentarily some of 
the excesses of the Holt. The alternating songs of the Gadaba boys and girls 
and of the Bondo men and women, as well as the behavior of the Oraon 
women, must probably be linked up with similar and perhaps still more 
degenerate customs of other peoples and tribes of Asia (Indo-China and 
Southern China), where they are an element of “agricultural civilization in 
connection with their spring and fall festivals” (LoEB, pp. 821 f., 850) 4. 
HUYEN quotes BoNIFACY who says that the sexual rites of the Thai determine 
the fecundity of the year (p. 217) 7°, and he comes to the same conclusion 
regarding the Annamites (l.c.). 


12. The ritual hunt and the ancestors 


Most of these tribes have, or at least originally had, the belief in a very 
intimate connection between the living and the dead. But the reports tell 
us very little about how far ancestor worship enters into the ceremonies 
surrounding the ritual hunt. Only in the descriptions of the ceremonies of 
the Asurs and Murias (see above, No. 2) are the ancestors mentioned. 
The Mundas have a very impressive rite. On his return from the hunt the 


23 Chapters VII and XI of Gricson’s monograph on the Maria Gonds of Bastar 
give a vivid description of the really inseparable connection between religious ceremonies 
and agriculture. The ceremonies of the Bisonhorn Marias are more numerous and ela- 
borate than those of the Hill Marias (cf. p. 208). 

24 Logs traces the origin of the courtship complex to the cattle cultures 
(pp. $21, 849 f.). 

25 HuveEn’s statements are condensed by LoEB (p. 832) into the following words : 
“Among both Thai and Annamites the union of the sexes in groups at festivals assures 
crop, prosperity, and the health of the community.” 
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head of each family goes to the room where the shades of the ancestors are 
believed to reside (cf. EM, I, p. 37). He offers rice beer and cakes to them 
and says: “As you have from time immemorial kept the custom and handed 
it down to us, even so I make you now this offering” (EM, XI, p. 3205). 


13. The ritual hunt and head-hunting 


It would require an extensive and detailed study to answer satisfactorily 
the question how the ritual spring hunt of these tribes is connected with the 
head-hunting complex. In this paper we confine ourselves to the following 
remarks. The close, and even natural, connection which this hunt seems to 
have had, originally, with forest-firing, and which it still has today with 
agriculture, is against the assumption that it is simply a substitute for head- 
hunting. Moreover, many of the practices of the human-sacrifice (and head- 
hunting) complex that existed in India until recent times, are certainly 
connected with Saktism (cf. H.-G., Kopfjagd, p. 58; Koppers, Probleme, 
p. 780). This is also true of certain practices of the Oraons and Mundas *. 
On the other hand, HEINE-GELDERN stresses the fact (l.c.) that the Siva- 
Sakti-complex also contains Dravidian elements ; he does not even exclude 
influences coming from the Munda tribes ?’. But it does not seem that any 
of these elements can be related to the ritual] hunt. It is also worthy of attention 
that there is, as far as I see, no report in the ethnographic literature on India 
which says that head-hunting or similar practices were changed into the 
ritual hunt ; and until about a century ago these tribes could have practiced 
head-hunting with impunity. They would have stuck to the custom for some 
time, even after it would have had unpleasant consequences for them. 
DALTON’s account on the Santals is already a century old, more or less 
(cf. p. 208), but there is nothing in his report on their large-scale hunt that 
suggests any connection with head-hunting. This is the more remarkable, 
since in other respects certain Saktic influences are found among them 
(cf. .KOPPEES, ic. .pp../66 fi. passim).*, 

In his article on the original home and the earliest migrations of the 


*° Cf. RN., pp. 75 ff. The victims for the human sacrifices of the Oraons are 
attacked in April and May, which is the time of their summer hunt. But these sacrifices 
are in vogue “especially among the Zemindars and Rajas of the Native States” (DEHON, 
pp. 141 f.). If there is a connection with the summer hunt of the Oraons, it can only 
be this : that the Hindus have partially appropriated this summer hunt, or more speci- 
fically, the time at which it is held, to their practice of human sacrifice. 

2” T hope to treat the question of human sacrifices among the Mundas in another 
paper (cf. above, footn. 10). According to EHRENFELS “the human sacrifice seems to 
be rather more intensively represented in the totemistic North than in the adjoining 
mother-right area of the South-West, whereas it is, together with head-hunting, 
characteristically represented in the North-East area of Indian mother-right” (p. 99). 
Koppers holds the opinion that rudiments of Saktism are to be found not only in Assam 
and Bengal, but also in Middle India (Probleme, p. 779). 

*® But Koppers points out (l.c., p. 785) that direct parallels to the human 
sacrifices of Saktism cannot be recognized among the Santals (and Bhils) 
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Austronesians, HEINE-GELDERN says that head-hunting can with practical 
certainty (“so gut wie mit Sicherheit”) be ascribed to the Austronesian 
cultures (p. 596). The ritual spring hunt, on the contrary, is very probably 
typical of the Austroasiatic peoples of India. (Confining myself to the Indian 
data I cannot say more.) In this connection it is of importance that the 
Murias, Bisonhorn Marias (Hill Marias), and Bhatras, all of whom now speak 
Gondi, are, according to J. J. Hurron and FUrer-Haimenporr, probably 
old Munda tribes *°. The two ethnologists are even inclined to consider the 
Oraons as a former Munda people *°. There can hardly be any doubt about 
the Bhuiyas in this respect (cf. Roy, pp. 18 ff.), so that all the tribes studied 
in this paper seem to have belonged originally to the Munda group. This 
hunt, therefore, is probably one of the elements which, to use HuTron’s 
words, “suggest Austroasiatic affinities” 31. 

One phenomenon from outside India may be considered here. The 
Austroasiatic Wa in the North of Indo-China are in part still head-hunters. 
Their head-hunting season is in March and April, and the practice is 
connected with agriculture. These points they have in common with the 
tribes of India. But there are also two important differences. A group of 
only about a dozen warriors go on a head-hunting expedition, and they only 
attack travellers on the road. Comparing these elements with the methods 
of their linguistic congeners in India, whose hunting customs are obviously 
much more part and parcel of their village, even inter-village, life and their 
agricultural activities, one is inclined to assume that, under the influence 
of the head-hunters of Assam and Burma, the Wa changed their earlier spring 
hunt into a head-hunting expedition. With this assumption (which is put 
forward with all proper reserve) we, of course, hint at the possibility that 
also in other parts of Southeast Asia head-hunting evolved from or was 
influenced by the spring hunt. As a matter of fact, the way in which the 
Mundas, Birhors, Bondos and Bisonhorn Marias treat the heads of the hunted 
animals (cf. above, No. 3), could, theoretically speaking, easily evolve into 
head-hunting, if an impetus were given from without. But something definite 
can be said only after an exhaustive study of both the spring-hunt and head- 
hunting complexes of Asia has been made *. 


29 Hurron’ in “Census. of India”, vol. 1) Part I, ‘pp. 358'f. 7 F.-H.,."The ‘Raj 
Gonds, pp. 3 f. 

30 Hutton, l.c., p. 358; he holds the same of the Malers ; cf. F.-H., l.c., p. 2. | 

iorronalicr =p ioooe cl. AP Hae iiern pe 

32 Recently Iz1kow1rz has published the result of his field work among the Lamet, 
an Austroasiatic people, practicing shifting cultivation, in Northern Laos (p. 7). It 
would be of great interest to know whether the Lamet have the ritual spring hunt. 
Unfortunately, Izrkow1tz had an accident about the middle of March (of 1937), so that 
he was forced to return to Hueisai and stay there until the beginning of May (p. 17). 
This means that he was absent just at the time the spring hunt would have taken place, 
_ if the Lamet do indeed have it. Now, Izrkow17z himself says “that an organized hunt... 
does not seem to exist” among the Lamet. But on the other hand, their hunting rites 
have much in common with the Indian tribes studied in this paper, viz. : cult of a spirit 
of the forest, sexual abstinence before the hunt (insured by the hunters’ sleeping in the 
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14. The ritual hunt and Indian totemism 


One may ask how the taboos concerning the killing of the totem animal 
(ct. NIGGEMEYER, pp. 453 f., pp. 602 ff.) are observed in these hunts, especially 
when they are carried out jointly by a number of villages. Unfortunately, 
not much is known about the localization of the totem clans in India (1. cs 
p. 428). Generally speaking, each of the Maria Gond clans in the Abujhmar 
hills has its own area (GN., p. 236), whilst “the clan system of the Murias is 
now greatly confused” (Ew., p. 59). As far as 1 am aware, none of the reports 
says anything about this problem. The fact that among the Oraons and 
Murias the spring hunt is mainly the business of the unmarried young men, 
is probably due to an influence of their totemism. 


15. Ceremonial fishing 


Some of these tribes also perform a ceremonial fishing. The Mundas 
seem to have a vestige of it. They take sheaves from the burning bombax 
sapling and throw them into the village springs while still burning (EM, XI, 
p. 3203). This may mean that in former times, when large parts of the country 
were wooded, and springs consequently were more numerous, forest-firing 
also offered a good chance for fishing. As a matter of fact, in the EM it is 
pointed out that the Mundas’ use of fish in ancestor worship and their dexterity 
in knitting fish nets show that they must have formerly lived in regions where 
fish were much more abundant (II, pp. 389 f.). 

In North Bastar, among the Bhatras (cf. Rv., II, p. 275), Bondos 8, Mu- 
rias ** and low-caste Hindus, the ceremonial eating of new mangoes is preceded 
by a ceremonial fishing. The ceremony usually falls in the second fortnight 
of April (GN., p. 165). The Bisonhorn Marias have the eating of new mangoes 
and a ceremonial beat for fish in March (GN., p. 209 ; Ew., Maria Murder, p. 17). 
The ceremonies are connected with ancestor worship (cf. GN., pp. 165, 209). 


16. Other instances of the ritual hunt in India 


According to ELWIN (Baiga, p. 517), who does not mention his sources, 
one of the chief festivals of the Rajputs and of the Halrakki Vakhal of Kanara 
was their spring hunt. He refers, besides, to the “Jur Sital”, a spring hunt in 
Bihar. Details would, of course, be of interest. 

On the day of the full moon of Chait, the Bhils assemble by the thousands 


bachelors’ house), music on the way home, meeting of the hunters by the children (and, 
it seems, by other villagers), special treatment of the head of the animal, giving a bit — 
of the flesh to each family (pp. 184 ff.). 

As to the practice of head-hunting, Izikowirz tried “every means” to find out 
whether they had this custom in the past, “but no such thing has become obvious in 
either their traditions or their culture” (p. 25). This favours the hypothesis that head- 
hunting was originally alien to the Austroasiatic peoples. 

*8 GRIGSON calls them Parjas (cf. above, footn. 3). Concerning the names for this 
tribe, cf. Ew., Bondo, pp. 1 ff. See also GN., p. 35. 

*4 Cf. also Ew., Muria, p. 49, and for the Bondos, Ew., Bondo, p. 186. 
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in Kakrés, a village near Thandla, where there is a shrine of the Mother- 
goddess Hamu. Other men hunt hares or catch fish. On this day in 1939 
(the 4th of April that year), KoppEers saw several hundred men and children 
engaged in a “grand scale fishing” in a river near Thandla. The author says 
that the Bhils are convinced that on this day they must be in motion, whether 
hunting, fishing or visiting the market and shrine of Kakrés (Bhil, pp. 160 ff.). 
KopPERS. points out that the goddess Hamu is probably a transformation 
of an old hunting god. He is furthermore inclined to consider the obligations 
which the Bhils feel that they have on that day as vestiges of a former spring 
hunt in which all men had to take part. I think there can no longer be any 
doubt about this point ; the Bhils apparently practiced the inter-village hunt. 
As to the large gathering at Kakrés, it may be added here that in some Oraon 
parhas likewise, “thousands of men and women” assemble on the occasion 
of the summer hunt (ORC, p. 229). It may be recalled here that the Santals 
settled social affairs at such gatherings (cf. above, No. 7). 

As to the Baigas, ELwin, criticising governmental policy towards this 
tribe (cf. pp. 84 f., 111 ff.), writes that it would be a very good thing if they 
were “at least allowed an annual hunt” (p. 517). But, so far as I can see, 
the author nowhere states that the Baigas actually had the ritual spring 
hunt in former times, although they are ardent hunters (cf. p. 84). I mention 
this point because the Hill Marias whose agricultural activities and ceremonies 
GRIGSON describes so accurately (pp. 125 ff.) apparently do not have this 
hunt. Now, the shifting cultivation of the Baigas (cf. Ew., pp. 106 ff.) seems 
to be very similar to that of the Hill Marias, most of whom practice it in its 
simplest form (cf. above, footn. 20). Do we perhaps have here an indication 
that the ritual spring hunt was not yet connected with this oldest form of 
shifting cultivation ? 9° It may be worth while to ask this question. 


17. The ritual hunt of the Mu’o’ng of Indo-China 


We have already mentioned the Wa. Now may we be permitted one 
more digression into Indo-China. The ritual spring hunt still exists and must 
formerly have been a general feature among the Mu’o’ng of Tonkin (and 
Northern Annam). It is now disappearing, especially because its connection 
with the religious ceremonies is on the decline (CuIsINIER, pp. 147 f.). The 
hunt is mainly organized during the first three months of the (lunar) year 
(p. 148) or.at the new, year (p. 147). It must precede the rites by which the 
agricultural season is opened (pp. 526 f.). Among one group of the tribe the 
ploughing of the first furrow forms part of these rites (p. 526, cf. 530) and 


85 The things a free Baiga seems to want are: his jungle, free root-plantation 
and freedom to hunt (cf. p. 107). Does root-plantation perhaps here mean a form of 
agriculture that precedes the growing of pulse and millet ? — About the present-day 
diet of the Baigas, see pp. 49 ff. — 

Here we may add that the complex of the ritual hunt probably goes back to a 
time when pulse and millet, to the exclusion of rice, were the main agricultural products 
(cf. EM, II, p. 389; Baiga, p. 110; Muria, p. 26; Juang, p. 51; Bisonhorn Marias, 
GNP pr215)% 
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they call the hunt “la chasse de la descente pour la récolte” (p. 527). The 
offerings which are made to the spirit of agriculture and the ancestors (of 
the feudal lord) should contain a piece of game (p. 526). One hunting song 
contains an indication that the hunt was jointly carried out by several 
villages (p. 527) ; but this seems not to have been the rule. All men of the 
village take part in it (p. 148; cf. 512) but there is no obligation (p. 517). 
The expeditions are followed by feasts and much drinking (p. 147). 

The Mu’o’ng also practice ceremonial fishing, especially during the third, 
fourth and fifth month (pp. 176 f.). In the ritual offerings to the spirits fish is 
never missing (p. 148), whilst game may (now) be replaced by pork (p. 147). 

The Mu’o’ng are related to the Annamites, but have remained on a 
low cultural level (cf. p. 563). The languages of both: peoples show strong 
Austroasiatic influences (H.-G. in : II, p. 723). This fact favors the assumption 
that the hunt has especially to do with Austroasiatic peoples. 


18. Conclusions 


The Indian data concerning the ritual spring hunt seem to warrant 
(for India) the following more or less probable conclusions. 

a) The ritual hunt must be understood in connection with the agri- 
cultural system of field-shifting, — or, to be more accurate, from the firing 
of forests and jungles which is an essential part of this kind of soil cultivation. 
If this supposition is true, the hunt was in the beginning entirely a rational 
affair, or at least mainly so. The primitive hunters simply availed themselves 
of the opportune conditions for slaying a large number of animals that fled 
from the fires. Since we may assume joint forest-firing, the hunts were conse- 
quently an organized undertaking of a larger group of men. 

6) Not only the hunt, but also the forest-firing itself was presumably 
very early considered as a religious act. There is good reason to believe 
that forest-firing, and especially its ceremonial performance, offers a sound 
partial explanation of the bonfire of the Hindu Holi festival. The liberties 
which occur among some tribes in connection with the hunt may also have 
had their influence on the Holi. But whatever may be said about the 
individual elements, both the hunting festival of the aboriginal tribes and 
the Holi are vernal fertility feasts, and it cannot possibly be assumed that 
they have nothing in common with each other, or that the non-Aryan tribes 
have been the only borrowers. Of course, a final analysis of the hunt and 
the Holi is possible only after the reciprocal influences, probably often 
repeated, have been sufficiently brought to light. 

c) There is seemingly nothing to prove that the spring hunt is in any 
way dependent on the head-hunting complex. On the contrary, it is more 
likely that the custom of the spring hunt when coming into contact with 
human-sacrifice practices developed into or stimulated head- -hunting. This 
view may perhaps offer a partial solution for the fact that the tribes of Assam 
(and Burma), who border on the Munda peoples in the West, were ardent 
head-hunters. A thorough st:dy of conditions in Further India would doubt- 
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lessly contribute to a further clearing up of the problem. For the time being 
we may with a fair degree of probability classify the spring hunt as a typical 
element of the Austroasiatic peoples of India, whilst head-hunting, according 
to HEINE-GELDERN, is most probably characteristic of the Austronesians. 

d) The view that the practice of the spring hunt is part of a magico- 
religious complex which fits into an agricultural society, is further strengthened 
by the well-founded assumption that the gods or goddesses of hunting are 
apparently only special forms of the vegetation (village) deities 3°. Eventual 
totemistic elements connected with this hunt seem to be later additions. 

e) The data are too scanty to determine the relation which ceremo-’ 
nial fishing has with the ritual hunt. The former is probably a much more 
complex phenomenon. 

We are fully aware that the ideas expressed in this paper are still largely 
hypothetical. But it may nevertheless be worth while to set them forth, 
especially since it is hoped that they will stimulate further observations by 
field-workers and missionaries *”. 
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1. Die Héhle am Soyan-khairkhan 


Im Jahre 1930 kampierte eine kleine Gruppe der SVEN-HEpD1IN-Expedi- 
tion iiber einen Monat lang in der Gobi der zentralen Inneren Mongolei (Alak- 
shan) bei dem Brunnen Ukh-tokhoi. Dieser liegt in einem sich lang hin- 
streckenden Tale, das von niedrigen Basalthiigeln und einem mittelhohen 
Basaltplateau flankiert wird. Die Talsohle ist ganzlich mit Flugsand zu- 
gedeckt und hohe, sterile Diinen kriechen die Hange der Hiigel hinauf, diese 
zum Teil sogar einhiillend. Uber diese halb in der Sandwiiste versunkene 
Landschaft erhebt, einem riesigen Markstein gleich, der machtige Soyan- 
khairkhan seinen vierzackigen Kalksteingrat. 

Wahrend die Geologen und Palaontologen G. BEXELL und B. BouLIN 
sich mit dem Studium der stratigraphischen Verhaltnisse in den mesozoischen 
,»Angara-Straten“ und der Suche nach Fossilien beschaftigten, spiirte der 
Archdologe FoLKE BERGMAN vor allem Steinzeitrelikten nach. 

Bereits im Jahre 1927, auf der ersten Durchquerung der Gobi durch 
die SvEN-HEDIN-Expedition, hatte er diese Gegend fliichtig beriihrt. Damals 
war ihm die ungewohnliche Menge von flintartigem Stein am Boden auf- 
gefallen. Er hatte darunter auch Artefakte, unzweifelhafte Gerdte des Stein- 
zeitmenschen, angetroffen. Die schnell hereinbrechende Nacht zwang ihn aber, 
seine Sucharbeit aufzugeben, um die weitergezogene Karawane einzuholen. 

Der langere Aufenthalt 1930 fiihrte zur Entdeckung zahlreicher Platze 
mit verstreut herumliegenden Steinartefakten und Keramikfragmenten. | Zu- 
meist waren die Fundplatze im Tal gelegen, einige jedoch stellten sich auf 
der Hohe des Basaltplateaus ein. Sie lieferten mit konischen und zylindrischen 
Nuklei, Klingen, Kratzern, Schabern, Messern, Beilen und Topfscherben das 
typische Fundmaterial der mongolischen Steppe und Wiiste: Relikte der 
mongolischen Steinzeit. 
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Eine ungewohnliche Entdeckung erwartete BERGMAN hoch uber dem 
Tale von Ukh-tokhoi an der Siidseite des Soyan-khairkhan. Ziemlich hoch 
am Hang 6ffnete sich eine kleine Hohle in der Kalkwand, die in ihrem Innern 
und auf dem Vorplatz zahlreiche Scherben einer rétlichen groben Keramik 
zeigte, vermischt mit Schleifsteinen aus Quarzit, halbfertigen und fertigen 
Kalzedonperlen sowie einer Menge kleiner Kalzedonstiicke '. 

Bei den Schleifsteinen (Abb. a-c) handelt es sich um Quarzitstiicke von 
unregelmaBiger Gestalt, durch Schlag in eine GréBe und Form gebracht, daB 
sie gut in der Hand liegen. Das eine oder andere Stiick diirfte zerbrochen 
sein (Abb. c). Die in der Sammlung enthaltenen Exemplare weisen aber nicht 
darauf hin, daB sie Bruchstiicke von gréBeren Schleifplatten waren. Auf ihrer 
Oberseite haben sie eine oder mehrere Schleifrillen im Durchmesser von gut 1 cm. 

Welchem Zweck diese Geradte dienten, wird ohne weiteres klar durch 
die am Platz mitgefundenen Perlen aus Kalzedon, die in verschiedenen Stadien 
der Herstellung vorlagen *. Sie sind von zylindrischer Gestalt mit etwa 1 cm 
Durchmesser. Wie die zeichnerische, originalgroBe Wiedergabe (Abb. d) des 
Schleifsteines (Abb. b) mit aufgelegter unfertiger, noch nicht durchbohrter 
Perle vom Fundplatz zeigt, passen sie genau in die Schleifrillen. Es besteht 
demnach kein Zweifel, da8 wir in den zahlreichen kleinen polyedrischen 
Kalzedonstiicken nichts anderes als Rohmaterialien, Vorstadien zur Herstel- 
lung gréBerer oder kleinerer Perlen und zum Teil auch Werkabfall vor uns 
haben. GréBere Kalzedonbloécke sind offenbar zur Héhle hinaufgebracht und 
dort in passende Stiicke zerschlagen worden. 

An geeignetem Werkmaterial fehlte es gerade in der Gegend von Ukh- 
tokhoi nicht. Das Basaltplateau war von ihm nahezu iibersat. Teils in Form 
von Blécken oder Mandeln,; aus der Lavamasse ausgewittert, teils als Spalten- 
fiillung finden sich noch heute dort Kalzedone von weiBer, blaulicher und 
rétlicher Farbe, ferner rote, braune, gelbe und griine Silikatgesteine sowie 
verkieselte Schiefer, oft blau oder blau-weiB gestreift. Dieser unerschépfliche 
Reichtum an ausgezeichnetem, leicht zu verarbeitendem Steinmaterial erklart 
sicherlich in erster Linie die ungemein zahlreichen Spuren des Steinzeit- 
menschen auf dem Plateau und im Tal von Ukh-tokhoi. 

Die Héhle am Soyan-khairkhan war zweifellos der Werkplatz eines 
Perlenschleifers, richtiger gesagt, eines Perlenherstellers; denn die Funde 
zeigen verschiedene Stadien der Herstellung. Eigentlich fehlen einzig fiir die 


* BERGMAN Forke: Travels and Archaeological Field-work in Mongolia and 
Sinkiang. A Diary of the Years 1927-1934. (History of the Expeditions in Asia 
1927-1935, Part IV.) The Sino-Swedish Expedition, Publ. 26. Stockholm 1945, p. 111; 
MARINGER JouNn : Contribution to the Prehistory of Mongolia. (Reports from the Sed 
tific Expedition to the North-Western Provinces of China under the Leadership of 
Dr. Sven Heprin, VII. Archaeology: 7.) The Sino-Swedish Expedition, Publ. 34. 
Stockholm 1950, pp. 109-110, 112. 

* BERGMAN (I. c.) spricht von ,,both unfinished and finished chalcedony beads“. 
Ich habe in den Sammlungen unter dem Material von diesem Fundplatz aber nur ein 
einziges halbfertiges Exemplar vorgefunden (MarRINGER l. c. pp. 110, 112). Diese 
kleinen Objekte scheinen beim Transport verlorengegangen zu sein, da sie sich auch 
nicht in dem Fundinventar von anderen Platzen gefunden haben. 
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Durchbohrung dieser zylindrischen Perlen Belege, seien es fertige, durch- 
bohrte oder angebohrte Exemplare. Wir besitzen dagegen von einem an- 
deren, rund 200 km weiter westlich gelegenen Fundplatz (Bayan-khuduk) 
eine zylindrische Steinperle mit angefangener Bohrung, einer einseitigen 
Anbohrung von konischer Form (Abb. e). 


2. Alter der Funde 


SaB der Perlenmacher einsam hoch oben in seiner Hoéhle zur gleichen 
Zeit, da unten am FuBe des Soyan-khairkhan die Steinzeitmenschen (Neoli- 
thiker) lebten ? 

Seltsamerweise haben sich in oder vor der Hohle keine der Steinarte- 
fakte gefunden, die an den Fundplatzen im Tal und auf dem Plateau von 
Ukh-tokhoi so zahlreich waren. Anderseits kommt unter dem aufgesammelten 
Material von Ukh-tokhoi keine der oben angefertigten Kalzedonperlen vor. 
Ja, in dem gesamten von der SVEN-HEDIN-Expedition aus der Inneren Mon- 
golei mitgebrachten Fundmaterial, das ich alles in allem genommen auf rund 
50 000 Objekte schatze, ist keine Steinperle vorhanden, die aus dem in der 
Hohle angetroffenen rotlichen Kalzedon gemacht ware. Diese Feststellungen 
sprechen wohl gegen eine zeitliche Gleichsetzung. 

Es darf hier jedoch nicht tibersehen werden, daB8 Perlen recht kleine, 
unansehnliche Objekte sind und infolgedessen dem suchenden Auge sehr 
leicht entgehen, zumal im Wiistensand, mit dem sie sich ja meist in der 
Farbe decken. Das erklart auch die ttberaus kleine Anzahl von nur 6 Stein- 
perlen in den Sammlungen der HED1IN-Expedition. Bis auf jene obengenannte 
Perle von Bayan-khuduk haben sie nicht die hohe, zylindrische Form, sondern 
sind mehr ringformig (Abb. /-/). Ihr Material ist ein weiBer marmorartiger 
Stein. Sie stammen zudem von weit entfernten Fundplatzen der dstlichen 
Mongolei. Viel haufiger liegen hingegen, und zwar ebenfalls aus der Alakshan- 
Wiiste, scheibenférmige durchbohrte Perlen aus fossilen StrauBeneischalen 
(Struthiolithus) vor, insgesamt 156 Exemplare in allen Stadien der Her- 
stellung (Abb. 7-7). Sie sind unzweifelhaft steinzeitlich, geh6ren wahrschein- 
lich sogar ausschlieBlich der mongolischen -Mittelsteinzeit an *. Die amerika- 
nische Zentralasien-Expedition, die unter der Leitung von Roy CHAPMAN 
ANDREWS in den Jahren 1922-1930 hauptsdchlich in der AuBeren Mongolei 
gearbeitet und gleicherweise Sammlungen von rund 50000 prahistorischen 
Objekten mitgebracht hat, meldet keine einzige Steinperle, dagegen die riesige 
Anzahl von 5034 Scheibenperlen aus fossilen Eierschalen ‘. 

Zylindrische Steinperlen, ahnlich den am Soyan-khairkhan hergestellten, 
sind aber in gréBerer Zahl aus Grabern der Hsin Tien-Stufe in Nordchina 


3 Netson N. C.: Prehistoric Archaeology of the Gobi Desert. American Museum 
Novitates, No. 222. New York 1926, p. 12; ders.: Notes on the Archaeology of the 
Gobi. American Anthropologist, Vol. 28, 1926, p. 307. 

4 Netson N. C.: Archaeology of Mongolia. Compte rendu du Congrés Inter- 
national des Sciences. Anthropologiques et Ethnologiques, deuxiéme Session. Copen- 
hague 1939, p. 261. Siehe auch MarINGER l.c. p. 202, Table V. 
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bekannt °, Diese Graber fiihren in ihrem Inventar bereits Metall. J. G. AN- 
DERSSON betrachtet die genannte Stufe als die friiheste Stufe der Bronzezeit 
und setzt sie in die Zeit von 1300-1000 v. Chr. an ®. 

Die mongolische Steinzeit hat allem Anschein nach viel spater geschlossen 
als die Nordchinas, so daB sie wahrend der dortigen friihmetallzeitlichen Perio- 
den noch fortdauerte ?. Daher kann die Héhlenwerkstatte am Soyan-khairkhan 
durchaus der mongolischen Steinzeit angehéren. Jedenfalls hat sich am Platze 
keinerlei Spur von Metall vorgefunden. Wenn darin auch noch kein Beweis 
fiir eine vormetallzeitliche Ansetzung liegt, so spricht anderseits das Fehlen 
von typischen Steingerdéten nicht unbedingt gegen das steinzeitliche Alter. 

Eine Handhabe zur Datierung diirfte von dem Fundinventar einzig das 
Scherbenmaterial bieten. Insgesamt sind es 67 Stiicke. Wie schon oben 
gesagt, handelt es sich um eine grobe Ware. Der Ton weist starke Beimischung 
von Quarzkérnern auf und ist hart gebrannt. Die kleinen und wenig charakte- 
ristischen Scherben stammen-von eher dickwandigen, mittelgroBen und hand- 
gemachten Tépfen. Einige Randstiicke deuten auf steile GefaBe mit nur 
schwach profiliertem Rand hin. Die meisten Scherben sind glatt, nur ganz 
wenige weisen schwache Geflechtabdriicke auf. Sie gehéren offensichtlich zu 
der in Ostasien weitverbreiteten Mattenkeramik, die auch an vielen Fund- 
platzen der Mongolei und selbst jenen im Tale von Ukh-tokhoi vertreten ist. 
Obschon diese in Nordchina auch noch in den metallzeitlichen Perioden vor- 
kommt, also nicht auf die ostasiatische Steinzeit beschrankt ist, wird man 
sie doch auf mongolischem Boden als steinzeitlich ansehen miissen. 

So unbestimmt der Werkplatz am Soyan-khairkhan durch die Abwesen- 
heit von typischen Geraten des mongolischen Neolithikums wie auch das 
Fehlen jedweder Metallsachen sich erweist, so sprechen doch die Steinperlen 
und noch mehr die Keramik fiir das steinzeitliche, und zwar allem Anschein 
nach spdtneolithische Alter. Oder sollte dort oben in viel spaterer Zeit ein 
Einsiedler gesessen und sich mit der Herstellung von Steinperlen beschaftigt 
haben ? Deren Abnehmer hatten Nomaden sein kénnen, die diese vielleicht 
sehr geschatzt und dem Eremiten dafiir Fleisch und andere Lebensmittel 
gebracht hatten. BERGMAN berichtet, da8 oben — ob in, vor oder bei der 
Ho6hle, ist nicht angegeben — ein einfacher Obo sich befand, vor dem moderne 
Mongolen kleine ¢sa-tsa (Miniaturstupas aus Ton) geopfert hatten §. Da diese 
Opfer in die jiingere Gegenwart hineinreichen, kann der Obo schwerlich mit 
der Benutzung der Hohle zur Herstellung der kleinen Perlen in Zusammen- 
hang gebracht werden, fiir welche jedenfalls die Keramik ein weit hdheres 
Alter bekundet. 


5 ANDERSSON J. C.: Researches into the Prehistory of the Chinese. Bulletin of 


the Museum of Far Eastern Antiquities, No. 15. Stockholm 1943, Pl. 126, pp. 173-179. 

6 ANDERSSON l.c. p. 295. 

” Vgl. dazu NEson N. C.: Prehistoric Archaeology of the Gobi Desert. American 
Museum Novitates, No. 222. New York 1926, p. 16; Lranc S. Y.: Some Problems of 
Far Eastern Archaeology. American Anthropologist, Vol. 34, 1932, pp. 373, 375; 
MARINGER l.c. p. 208. 

8 BERGMAN l. c. 
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Dazu sei noch erwahnt, daB von einem anderen steinzeitlichen Fund- 
platz der Umgebung, rund 7,5 km siidlich von Ukh-tokhoi, ebenfalls Schleif- 
steine mit 1 cm breiten Schleifrillen vorliegen. Das Material ist dort aller- 
dings ein anderes : in einem Falle harter Sandstein, im anderen glasiger Kalk- 
spat °. Diese Schleifsteine bilden neben jenen vom Soyan-khairkhan den ein- 
zigen derartigen durch die SvEN-HEDIN-Expedition in der Mongolei gemachten 
Fund. Ihr Auftreten in einem durchaus steinzeitlichen Fundkomplex diirfte 
ein weiteres Indiz fiir unsere neolithische Datierung sein. 


3. Ausblicke auf das steinzeitliche Leben in der Mongolei 


Einmal stellt die Benutzung einer Hohle als Wohn- und dazu als Werk- 
platz ein Unikum fiir die steinzeitliche Mongolei dar. Soweit die Beobach- 
tungen der SvEN-HEDIN-Expedition in der Inneren Mongolei reichen und 
meine Kenntnisse tiber steinzeitliche Funde-aus der gesamten Mongolei gehen, 
gibt es sonst keine Héhlenfunde. Zu diesem kommt noch, daB die Hodhle 
ziemlich hoch am Soyan-khairkhan gelegen ist. Die Spuren der Steinzeit- 
menschen haben sich in der Mongolei dagegen gewohnlich in den Talern, 
wohl auch auf Plateauflachen, in der Regel an den Ufern von Fliissen und 
Bachen, an den Randern von Wiistenseen oder Siimpfen und in der Umgebung 
von Brunnen gefunden. Fiir die damaligen Bewohner der Mongolei, die wir 
auf Grund der Funde als halbnomadisierende Jager, Fischer und Sammler 
anzusehen haben ?°, waren das auch die natiirlichen Lebensraume und Rast- 
platze inmitten der Wiiste und Steppe. 

Schon BERGMAN macht die Bemerkung, daB alles: Wasser, Lebens- 
mittel und Steinmaterial, auf ziemlich schwierigen Bergpfaden zu der Hohle 
hatte hinaufgebracht werden miissen™. Wir diirfen annehmen, daB Nah- 
rungsmittel gegen fertige Perlen von Interessenten am Platze eingehandelt 
worden sind. Die groben Scherben mégen von Vorratstépfen herriihren. Das 
Material zur Herstellung der Perlen war, wie bereits gesagt, am FuBe des 
Berges auf dem Plateau reichlich zu finden. Es gelegentlich zu suchen und 
hinaufzubringen, war sicher kein Problem. Hingegen bereitet es einige Schwie- 
rigkeit anzunehmen, daB jedesmal in miithsamem Ab- und Aufstieg das Wasser 
aus dem einzigen Brunnen im Tale geholt werden muBte. Man mochte eher 
annehmen, da8 sich in oder bei der Hoéhle einst eine kleine Quelle befand. 
Da der Soyan-khairkhan ein Kalkmassiv ist, ware das nicht ungewohnlich. 
Offenbar ist diese Quelle in spaterer Zeit versiegt. Auch fiir das Tal von 
Ukh-tokhoi ist auf Grund der zahlreichen steinzeitlichen Spuren wohl mit 
mehr als dem heute einzigen Brunnen zu rechnen. Zum Teil kann ihr Ver- 
schwinden durch den Flugsand erklart werden, der sie zugedeckt und ver- 
stopft hat. Daneben ist aber an eine seit der Steinzeit fortschreitende Aus- 
trocknung als wohl die Hauptursache zu denken. Die Spuren eines solchen 


® MARINGER l.c. pp. 109, 121. 
10 Vgl. MARINGER l.c. p. 207. 
11 BERGMAN l.c. 
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Naturvorganges sind in der Mongolei ziemlich zahlreich : ausgetrocknete oder 
nur noch in schmalen Rinnen fortflieBende Wasserlaufe mit steinzeitlichen 
Funden auf den einstigen Uferhéhen, ausgetrocknete oder zu Salzsiimpfen 
zusammengeschrumpfte Wiistenseen ebenfalls mit Steinzeitrelikten bei der 
alten Strandlinie. Die Benutzung der Hoéhle deutet daher auf eine klimatisch 
einst giinstigere Periode in der Mongolei hin 1. Nicht nur, daB oben am Berg- 
hang eine Quelle sprudelte, in dem heutigen Wiistental von Ukh-tokhoi mégen 
damals um die Brunnen kleine Oasen mit iippiger Vegetation gestanden sein, 
die wiederum nur ein Glied bildeten in dem langgestreckten, die ganze Mongolei 
durchziehenden Oasengiirtel, dessen sparliche Uberbleibsel die heutigen 
Wiistenoasen darstellen. 

Der interessanteste Ausblick eréffnet sich aber durch die Entdeckung 
der Perlenwerkstatte selbst. Bedeutet diese doch in der Mongolei, auch nur 
fiir die Endsteinzeit, eine bemerkenswerte technische und wirtschaftliche 
Spezialisierung. Wie sich mir aus dem eingehenden Studium des gesamten 
von der SVEN-HEDIN-Expedition in der Mongolei aufgesammelten Materials 
ergeben hat, darf bei aller duBeren Einformigkeit der Fundmasse doch nicht 
ein vollkommen gleichférmiges Jager- und Fischerdasein angenommen werden. 
Insbesonders im Tal von Ukh-tokhoi haben wir deutliche Fundbelege, daB 
der Reichtum an ausgezeichnetem Werkstoff damals die Menschen nicht nur 
angezogen hat, um sich mit Rohmaterial.zu versehen, sondern da8 an Ort 
und Stelle eigentliche Steinindustrien bliihten, Werkstatten mit Meistern, die 
fiir andere arbeiteten und gelegentlich sogar ein handwerkliches K6nnen von 
kiinstlerischer Qualitat erreichten 1%. 

So er6éffnen sich uns von der Héhle am Soyan-khairkhan mit der in ihr 
entdeckten Perlenwerkstatte aus einige interessante Ausblicke auf Wirtschaft 
und Leben in der steinzeitlichen Mongolei. 


12 Es ist hier nicht nach verbreiteter Ansicht unbedingt an ein eigentlich besseres 
Klima und eine klimatisch bedingte Austrocknung zu denken ; wahrscheinlich handelt 
es sich nur um eine fortschreitende Verminderung des Wasserhaushaltes in Innerasien, 
die sich in dem von Forschern vielerorts festgestellten Vegetationsriickgang auswirkte. 
Vgl. dazu HELLMUT DE TERRA: Zum Problem der Austrocknung des westlichen Inner- 
asiens. Zeitschrift der Gesellschaft fiir Erdkunde zu Berlin, 1930, p. 161-177. 

18 Vgl. MARINGER l. cc. Pls. XX, XXI, XXX; ders.: Some refined Tool-shapes 
from the Mongolian Stone Age. Artibus Asiae, Vol. XIV, 1951, pp. 72-76. 
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Vlissg, der Kriegs- und Jagdgott am unteren Yuat River, Neuguinea 897 


Vlisso, der Kriegs- und Jagdgott 
am unteren Yuat River, Neuguinea 


Von P. Kari LaumManny, S. V. D. 
Cath. Mission, Kandianum, P.O. Angoram, Sepik River, New Guinea 


Inhalt: 


. Die Mythen-Version aus Antefugoa 
. Die Mythen-Version aus Kambdnber 
. Das Bild Vlissos in Antefugoa 

. Die Knochen Vlissos in Kambanber 
. Vlisso in Kult und Verehrung 


Or ON 


Als ich meinen Aufsatz iiber Tamdsua, den Jagdgott von Maramba, 
schrieb, gab ich dem Wunsche und der Hoffnung Ausdruck, es méchten noch 
mehr Geisterfiguren (¢ambaran) aus den verschwiegenen Dorfern des Urwaldes 
an Sepik und Yuat River bekannt und publiziert werden !. Inzwischen konnte 
ich iiber Viisso, den sehr gefiirchteten Kriegsgott am unteren Yuat, Mythen 
und Angaben sammeln und auch sein Bild in Antefugoa photographieren 
(cf. Tafel). Diese neuen Materialien zum Geisterkult in Neuguinea seien 
hier vorgelegt. 

Es wird zum Verstandnis vorteilhaft sein, zunachst die Mythen kennen- 
zulernen. Viissos Bild befindet sich heute in Antefugoa. Da er aber auch 
zeit seines Lebens in Kambanber ? eine Rolle spielte, und weil dort noch einige 
Knochen von ihm existieren, bekam ich aus beiden Dérfern je eine Mythen- 
Version. Erklarlicherweise ist die von Antefugoa die ausfihrlichere. Man 
wird nicht unbedingt beide Versionen als Bruchstiicke ein und derselben Mythe 
auffassen miissen. Ich méchte sie lieber als zwei lokale Variationen tiber das 
gleiche Mythenthema ansehen. Denn bei aller Gleichheit in den groSen Grund- 
linien unterscheiden sich die beiden Fassungen doch auch ziemlich stark. Aber 


1 Kart Laumann, Eine merkwiirdige Holzfigur vom mittleren Sepik in Neuguinea 
(Anthropos 46. 1951. pp. 808-812). 

2 Zur Lage der Dorfer vgl. die Kartenskizze. Kambanber ist jetzt der ,,amtliche“ 
Name dieses Dorfes und wurde gewahlt, weil die Sepik- und Yuat-Anwohner das Dorf 
so nennen. Die Dorfbewohner selbst nennen ihre Siedlung: Kambanfun, wahrend die 


Buschleute Kambafuma sagen. 
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sie erganzen sich auch. So erfahren wir aus der Kambanber-Variante etwas 
mehr iiber die Eltern Viéssos, wihrend die Antefugoa-Variante vor allem den 
Ton auf die Untaten Vitssos und auf sein Ende und Fortleben legt. Natiir- 
lich sind die Erzdhlungen auch in den Nachbardérfern bekannt, denn Viisso 
ist als Kriegsgott weit und breit gefiirchtet, doch haben Kambanber und 
Antefugoa zunichst das groBte Interesse an ihm und seiner Lebensgeschichte. 
Die dialektischen Unterschiede der beiden Dérfer zeigen sich schon im 
Namen dieses Geistes (Pidgin-Englisch : tambaran). Die Leute von Kam- 
banber nennen ihn Blissoa, die von Antefugoa: Viisso. Ich halte mich an 
diesen Namen, weil in Antefugoa doch sein Hauptbild ist. In Kambanber 
heiBt der Vater Vitssos: Mangdvremoa, in Antefugoa: Mangdlemoa, seine 
Mutter in Kambanber: Fonbdlangme, in Antefugoa: Fénbalema. 
In der Schreibweise der Eingebornen-Worter folge ich dem Lautwert 
der deutschen Sprache, mit folgenden Ausnahmen : 
=-0 10) ,,voll (oder engl call; 
=] ill Peder Moder 2 iuesV ateke 
w in ,,Wagen“, 
= engl. w in ,,wall". 


I 


8 Cae Ste: 1S) 


Bei den Dorfnamen halte ich mich an die ,,amtliche“ Schreibweise, obwohl z. B. 
‘Antefugoa von den Leuten auBerhalb dieses Dorfes auch Antefuga, manchmal 
sogar Antefugan genannt wird. Die ,,amtliche“ Schreibweise aber ist Antefugoa. 


1. Die Mythen-Version aus Antefugoa 2 


Vlisso (wie er in Antefugoa genannt wird) wurde von einem Schwein 
geboren und ernahrt. Er war ein richtiger Mann. Geist (tambaran) wurde 
er erst nach seinem Tode. Geboren wurde er im Dorfe Antefugoa (bzw. im 
Dorfe Kambanber) *. 

Der Vater Vlissos war Mangdlemoa; er war ein richtiger Mensch. 
Seine Mutter hieB Fonbalemad. Sie konnte sich in ein Schwein verwandeln 
und gab sich dann mit den Buschebern ab. Als Schwein gebar sie auch 
ihre Kinder: Viisso als richtiges Menschenkind und seine Geschwister, die 
alle Schweine waren °. 

Wenn Fénbalema sich als Schwein wild im Busch herumtrieb, was mei- 
stens der Fall war, stahl sie iiberall die reifen Bananen aus den Garten. Ihre 
Kinder (den Knaben und die kleinen Schweine) hatte sie auf diesen Streif- 
zigen immer bei sich. 


* Gewahrsleute fiir diese Mythen-Variante waren mir die Antefugoa-Manner : 
Kuoimbemang (z. Zt. Luluai, d.h. amtlicher Dorfvorsteher von Antefugoa), Stefan 
Maokeba (z. Zt. Tultul, d.h. amtlicher ,,Sprecher“) und Simon NyAanfop. 

* Die allgemeine Meinung der Antefugoa-Leute ist, Viésso sei in ihrem Dorfe 
geboren worden. Nur Kuoimbemang behauptet gegen allen Widerspruch seiner Dorf- 
genossen mit Bestimmtheit, Visso sei im Dorfe Kambanber zur Welt gekommen. 

5 Einer von Vidssos Schweine-Briidern hieB Ikémbassa. Sein Schweinekopf wird 
heute noch im Dorfe Mbranda (auf der rechten Yuat-Seite) verehrt. In Mbranda befindet 


sich auch noch eine Geisterfigur (tambaran), die Vitssos Freund Urungenam darstellt, 
bzw. ist. 
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Vlissos Vater Mangdlemoa wurde dariiber zornig, da8 seine Frau auch 
den Knaben immer mitnahm. Er befiirchtete, Viisso wiirde im Busch noch 
ganz verwildern, und er beschloB darum, seine Frau Fénbalemd zu toten. Im 
Garten eines andern Mannes machte er unter einer Bananenstaude eine 
Schweine-Fallgrube und deckte sie sorgsam mit Laub und diinnem Reisig zu. 
Dann nahm er seinen Speer, versteckte sich in der Nahe und wartete. 

Fénbalemé kam (als Schwein) an die Bananenstaude heran, um sich die 
reifen Bananen zu holen, fiel aber dabei in die Fallgrube. Mangdlemoa lief 
eilends aus seinem Versteck herbei und tétete seine Frau in der Grube mit 
dem Speer. Den kleinen Viisso, der seine Mutter begleitet hatte, nahm der 
Vater mit sich in sein Dorf Antefugoa. Der Vater belog ihn, denn er war 
noch ein kleines Kind, und sagte, das getétete Schwein sei ein gewohnliches 
Schwein gewesen. 

Schon als Kind wandte sich Viisso dem Bésen zu. Im Alter von drei 
oder vier Jahren ging er in ein anderes Dorf, dessen Name und Lage nicht 
mehr bekannt sind, rief dort alle Dorfkinder um sich und ging mit ihnen an 
den Flu8 zum Baden. Am Ufer des Flusses lag ein angeschwemmter Baum- 
stamm. Nach dem Baden sagte Viissg zu den Kindern : ,,Wir wollen uns alle 
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dort auf den Baumstamm legen, da8 wir wieder trocken werden.” Als die 
Kinder sich niedergelegt hatten, speerte Viésso sie alle zu Tode. 

Ein anderes Mal ® sagte er zu den Knaben eines Dorfes: ,,Wir wollen 
baden gehen“. Sie gingen mit ihm. Nach dem Bade machte er den Vorschlag : 
Wir klettern auf eine Betelnu8palme, dann bleibt das Wasser von unserm 
Korper an der Palme haften, und wir sind schneller wieder trocken.“ 7 Damit 
waren sie einverstanden. Er kletterte als erster am Stamm der Palme hoch, 
und alle Knaben folgten ihm. Als er oben angekommen war, lieB er sich 
schnell am glatten Stamm hinuntergleiten, wobei er alle anderen Knaben, 
die ihm entgegenkletterten, herunterwarf. Er trampelte dann auf den 
Knaben am Boden herum und brach ihnen allen das Genick. Sein Vater 
wurde iiber diese Untat sehr biése. Er muBte fiir die toten Kinder den 
Eltern zahlreiche Muschelringe geben ®, um sie zu versdhnen. 

Als Viisso schon etwas gréBer geworden war, sagte er zu seinem Vater : 
Mach mir einen Speer aus Sagopalmrinde. Ich will eine kleine, junge Kokos- 
nuB ins: Wasser werfen und mit dem Speer darauf schieBen.“‘ ® Das war aber 
eine Liige. Als der Vater ihm den Speer verfertigt hatte, schoB Viisso mit 
ihm eine Anzahl Knaben zu Tode. Wieder wurde der Vater zornig und sagte : 
»lch habe keine Muschelringe mehr, um die toten Knaben zu bezahlen. Nimm 
die Ringe von deiner Schweinemutter und bezahle selbst die Kinder.“ 

Der Vater hatte ihn nun griindlich satt. Viisso, der inzwischen groB 
und stark geworden war, lief aus seiner Heimat fort, kam in die Nachbar- 
dérfer und tétete dort alle Leute. 

In einem Dorfe traf er auf eine Anzahl Manner, die gerade einen schweren 
Eisenholzbaum (Afzelia bijuga ; Pidgin-Englisch : kwila) auf ihren Schultern 
trugen. ,,Wartet, ich will euch tragen helfen“, sagte Viisso, ,,ihr Manner alle 
tragt den Stamm am vorderen Ende, ich werde ihn am hinteren Ende allein 
tragen, denn ich bin sehr stark“. Damit waren die Manner sehr zufrieden. 
Als sie sich den schweren Stamm auf die Schultern gehoben hatten, schob 
Viisso plotzlich von hinten her den Stamm mit gewaltiger Kraft nach 
vorn, soda8 die Manner hinfielen und unter dem schweren Baumstamm 
erdriickt wurden. 

Im Dorfe Bun aber tétete er niemand, sondern heiratete dort zwei 
Frauen. Er wollte in Bun mit seinen Frauen seBhaft werden, bekam aber 
Streit mit seinen Frauen, lief davon und lieB die Frauen im Dorf zuriick. 

So kam er in das Dorf Kambanber. Die Manner dieses Dorfes waren 
daran, ein neues Geisterhaus zu bauen, als er ankam. Er schaute sich den 
Neubau an und sagte zu den Mannern: ,,Der Giebel steht ja ganz schief. 


° Es ist nicht klar, ob diese Episode nur eine Variante zur vorhergehenden ist, 
oder ob es sich um eine neue Untat handelt. 

’ Das ist eine Art Abtrocknung, die auch heute noch bei der mannlichen Jugend 
Antefugoas beliebt ist. 

8 Der wortliche Ausdruck lautet : Er kaufte die toten Kinder mit viel Muschel- 
ringen. Diese Sitte ist auch heute noch in Kraft. Es sind Muschelringe gemeint, die 
als Schmuck dienen. 


® Das ist ein Kinderspiel, das noch immer sehr beliebt ist. 


Vlisso, der Kriegs- und Jagdgott am unteren Yuat River, Neuguinea 901 


Ich will hinaufsteigen und ihn gerade machen.“ Er stieg auf das Dach des 
Geisterhauses, lieB einige Lianen als »Zugstricke“ hinunter und rief den 
Mannern unten zu: ,,Bindet einige Balken an die Lianen. Ich werde sie 
mittels der Lianen hier heraufziehen, denn ich brauche sie hier.“ Die Manner 
taten, wie er wollte. Als er die schweren Balken alle oben hatte, warf er sie 
mit aller Wucht auf die Leute, die den Neubau umstanden, und tétete sie 
auf diese Weise alle. 

Nun wu8ten die iiberlebenden Dorfbewohner, mit wem sie es zu tun 
hatten. Einige beherzte Manner sagten: ,,Es ist nicht gut, wenn er das 
ganze Dorf vernichtet. Wir wollen ihn téten.‘ Die Manner ergriffen ihre 
Waffen und schossen ihre Pfeile auf Viésso, der noch auf dem Geisterhause 
war. Schon hatten alle gesunden Manner (d.h. die keine kérperlichen Ge- 
brechen hatten) ihre Pfeile abgeschossen, ohne Viisso auch nur zu treffen. 
Aber da war noch ein Mann mit einem groBen Geschwiir am Gesa8. Der 
Mann hieB Vedfop. Er nahm Bogen und Pfeil, zielte, schoB und traf Viésso 
ins rechte Auge. Viisso fiel herunter und war tédlich getroffen. 

Als er nun so im Sterben lag, sagte er zu den Mannern: ,,[hr koénnt 
mein Fleisch essen, aber kocht nicht meinen Kopf, an dem doch kein Fleisch 
ist. Werft den Kopf lieber in den Sumpf, da kann er verfaulen.“ Das war 
den Mannern recht. Als Viisso tot war, ergriffen sie die Leiche, zerschnitten 
sie, brieten sie am Feuer und verzehrten sie. Den Kopf aber schlugen sie 
in Stiicke und warfen die Stiicke in den Sumpf. 

Viissos Hinterkopf versteckte sich zunachst am Boden des Sumpfes und 
ging dann durch die Erde hindurch in das Dorf Dimeri 1°. Als dort in Dimeri 
eine Frau Wasser schépfen wollte, sah sie den Hinterkopf Viissos im Wasser 
liegen. Erschreckt lief sie davon und rief: ,,Dort liegt ein Menschenkopf 
im Wasser !“ Vlisso aber rief ihr nach: ,,Laut doch nicht davon! Leute aus 
einem andern Dorfe haben mich getétet und verspeist. Nur mein Kopf ist 
nach hier gekommen.“ #4 

Auf den Ruf der Frau hin kamen die Dimeri-Leute herbei und holten 
den Hinterkopf aus dem Wasser. Sie erganzten ihn mittels Tonerde zu einem 
vollstandigen Kopf und legten ihn auf einen Holzschemel im Geisterhaus. 
Sie schlachteten ihm einen Hahn und brachten ihm zu essen. 

Dann hatte ein alter Dimeri-Mann ein Traumgesicht. Er sah im Traume 
Viisso, der zu ihm sagte : ,,. Ich méchte nach Antefugoa, dem Dorf meines Vaters 
und meiner Mutter, zuriick !“ Daraufhin sandten die Dimeri-Leute Nachricht 
nach Antefugoa. Die Antefugoa-Manner kamen sofort nach Dimeri, kauften 
sich den Kopf Viéssos gegen Sago, Tabak 12 und Muschelringe und brachten 


10 Dimeri liegt auf der rechten Seite des Yuat River, etwa 90 Minuten von Biwat 
entfernt. Die Dimeri-Leute sind weit und breit bekannte Tépfer. Die Leute hier aus 
der ganzen Umgegend gehen nach Dimeri, um Tontépfe und -schiisseln zu kaufen. Ich 
selbst habe auch schon solche Einkaufe in Dimeri gemacht. 

11 Nach einer andern Version soll ein Dimeri-Mann, der gerade in Kambanber 
war, den Hinterkopf Viissos nach Dimeri gebracht haben. 

12 Die Dimeri-Leute haben selbst keinen Tabak und miissen ihn immer von 
andern Dérfern kaufen. 
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ihn (mit der Erganzung aus Tonerde) nach Antefugoa. Dort verfertigten die 
Antefugoa-Leute dem Kopt Viéssos einen neuen Korper aus Holz, bekleideten 
die Figur mit einem neuen Frauenschurz, weil V/isso es so souiirsalit hattedt” 
und stellten ihn in ein eigenes Geisterhaus. Nur die Manner durften ihn saber 

Nun fing Viiésso wieder an mit seinen bésen Taten. Er schickte auf die 
Leute einen ungewoéhnlich starken Hautausschlag (eine Art Kratze ; Pidgin- 
Englisch : kaskas), der so gefahrlich war, daB alle. davon Betallenen sterben 
muBten. Die Haut brach am ganzen Korper auf und fiel ab, als ob sie vom 
Feuer verbrannt ware. Bisweilen verwandelte sich Viisso auch in den Mann 
einer Frau und verkehrte geschlechtlich mit ihr ; die Frau starb daran. Dann 
wieder verwandelte er sich in die Frau eines Mannes ; der Mann starb dann, 
wenn er mit seiner (vermeintlichen). Frau Verkehr hatte. 

Daraufhin brachten die Dorfbewohner dem Viisso Opfer dar. Sie schlach- 
teten ein Schwein und opferten ihm die Schweineleber *. Wenn ein Mann 
keine Schweineleber opfern.wiirde, dann wiirden bestimmt alle seine Haus- 
schweine in die Nachbardérfer laufen und dort getétet werden. 

Wollten die Manner von Antefugoa auf die Jagd gehen, fanden sie 6fters 
im Busch iiberhaupt kein Wild, weder Schweine noch Kasuare noch sonst etwas 
Lebendes. Dann nahmen sie ein bestimmtes Gemiise (Pidgin-Englisch : kumu 
oder kumung), gingen damit zu Visso ins Geisterhaus und ,,aBen mit ihm”. 
Sie sagten zu ihm: ,,Schau her, wir haben nur Gemiise zu essen. Wir haben 
kein Fleisch als Zuspeise. Schick uns doch wieder Wild in den Busch !“ 
Vlisso hatte Mitleid mit den Leuten und schickte das Wild in den Busch 
zurtick. Die Manner gingen auf die Jagd, schossen viel Wild und brachten 
von jedem erlegten Tier die Leber dem Viésso ins Geisterhaus. Auch wenn 
die Leute Hiihner schlachteten, war die Leber fiir Viisso. 

Eines Tages sagte Viisso zu den Leuten: ,,[hr habt einen Baumbaren 
geschossen, aber ich habe ihn nicht gesehen.“ Sofort gingen die Manner auf 
die Jagd, schossen einen Baumbaren und brachten Viisso die Leber. Da war 
er wieder verséhnt. So machten sie es nun immer. 


2. Die Mythen-Version aus Kambanber 1° 


In einem Dorfe in der Nahe von Kambanber, dessen Name und Lage 
nicht mehr bekannt sind, lebte ein Mann namens Mangdremoa. Eines Tages 
ging er mit seinem Hunde auf die Jagd in den Busch. Als er an einen groBen 
Gummibaum (Fikus) kam, sah er in der Baumkrone einen Baumbiren sitzen. 
Der Mann stieg auf den Baum, um den Baumbiaren zu fangen. Als er aber 
oben ankam, verwandelte sich der Baumbar in ein schénes Madchen. Das 
Madchen hieB Fonbdlangme. 


8 Der Name des damaligen Holzschnitzers ist nicht mehr bekannt, denn das 
alles geschah in grauer Vorzeit. 


¢ Die Holzfigur Viissos war nie unbekleidet, sondern trug immer einen Frauen- 
schurz, wie noch heute. 


© Die geopferte Leber wird spater von den Mannern verzehrt. 
16 Diese Mythe verdanke ich dem , Doktorboy“ Andreas Nangemai aus Kambanber. 


Vlisso, der Kriegs- und Jagdgott am unteren Yuat River, Neuguinea 903 


Fonbdlangme nahm den Mann mit sich und brachte ihn durch eine Tiir 
in den Gummibaum hinein. In dem Baum lebte eine Geisterfamilie (¢ambaran), 
und das Madchen gehérte auch zu ihnen. Das Madchen hatte wohl Eltern 
und Brider, aber keine Schwestern. Die Namen der Eltern und Briider sind 
nicht mehr bekannt. 

Als Mangdremoa in das Haus dieser Geisterfamilie kam, sah er in einer 
Tasche einige Stécke liegen. Das Madchen hatte namlich vorher durch Zauber 
seine Eltern und Briider in Stécke verwandelt und in die Tasche gesteckt, 
damit diese nicht sehen sollten, was sie tat. Der Zauber war so stark, daB 
die Eltern und Briider nichts sahen und hérten. Das Madchen sperrte nun 
den Mann in ihr Haus ein und schlief mit ihm, bis sie schwanger wurde. 
Danach konnte er das Haus der Geisterfamilie wieder verlassen und heim- 
kehren. Er ging in sein Dorf zuriick. 

Spater sahen die Eltern und Briider, da8 Fonbdlangme schwanger 
geworden war, und fragten das Madchen: ,,Du bist ja schwanger. Deine 
Brustwarzen sind schon ganz schwarz geworden. Welcher Mann war bei dir ? 
Wo ist er?“ Das Madchen weinte und sagte: ,,Vor einiger Zeit hatte ich 
einen Mann. Aber er ist nicht von unserm (Geister-)Platz. Er kommt aus 
einem andern Dorf. Darum habe ich ihn damals vor euch versteckt.“ 

Die Eltern sagten: ,,Hole den Mann her! Wir wollen ihn sehen.“ Da 
erschrak Fonbdlangme sehr, denn sie fiirchtete, die Eltern kénnten den Mann 
umbringen. Doch sie ging zu Mangdvemoa und unterrichtete ihn iiber den 
Willen der Eltern. Der Mann war aber sofort bereit und ging mit dem 
Madchen auf den Geisterplatz im Baum. Als die Eltern den Mann gesehen 
hatten, konnte er in sein Dorf zuriickkehren. 

Nachher zur gegebenen Zeit gebar Fonbdlangme zwei Kinder: einen 
Knaben, der Blissoa genannt wurde, und ein Schwein. Vor dem Schwein 
fiirchtete sie sich und legte es unter das Haus. Es war kein gewohnliches 
Schwein, sondern ein ,,Geisterschwein“. Es bekam keine Muttermilch von 
ihr, sondern nur das gewohnliche Fressen wie jedes andere Schwein: Yams, 
Bananen, Sago usw. Spater hat Blissoa dieses Schwein, das sein Zwillings- 
bruder war, getotet und weggeworfen. 

Blissoa wuchs heran wie jedes andere Kind. Als er schon ein alterer 
Knabe geworden war, sagte seine Mutter Fonbdlangme zu ihm : ,,Es ist besser, 
wenn du jetzt zu deinem Vater gehst.“ Sie brachte ihn in den Garten Man- 
gdremoas. Bltssoa schaute sich nach etwas EBbarem um und fand einige reife 
Bananen im Garten. Nun kam Mangdremoa in seinen Garten, sah den Knaben 
die Bananen essen und glaubte zuerst, es sei ein fremdes Kind an seine 
Bananen gegangen. Aber Bilissoa sagte zu ihm: ,,Ich bin Blissoa, dein Sohn.” 
Der Mann iiberlegte bei sich : es wiirde dies wohl der Knabe sein, den er mit 
dem Geistermadchen gezeugt habe. Da nahm er Blissoa mit sich in sein Dorf. 

Im Dorfe erwuchs Biéssoa zu einem groBen und starken Manne, wie auch 
sein Vater einer war. Aber nun fing er an, bése Gedanken zu denken und 
verderbliche Plaine zu schmieden, die er auch bald zur Ausfihrung brachte. 
Er totete alle Leute in den umliegenden Dérfern. Sogar bis an den Sepik 
dehnte er seine Untaten aus. Er war der Feind aller. In den Dértern ver- 
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nichtete er restlos alles, aber die Kokospalmen lieB er stehen. Er verschonte 
nur das Dorf seines Vaters. 

Alle Dérfer waren schon zerstért bis auf das Dorf Wodalim, das zwischen 
Changriva und Kambanber im Busch lag 1’. Blissoa zog aus, auch Woalim 
zu vernichten. Aber die Wodlim-Leute hatten sich vorbereitet. Blissoa kam 
ins Dorf Wodlim, sah sich dort das neue Geisterhaus an und sagte zu den 
Leuten : ,,hr habt das Haus nicht gut gebaut.“ Die Woalim-Manner stellten 
sich harmlos und sagten zu ihm: ,,Steig du hinauf und bring es in Ordnung. 
Wir kennen uns darin nicht so gut aus wie du.“ Blissoa kletterte also auf 
das Geisterhaus. Die Leute hatten schon die Dachsparren aus dem Holz 
der wilden Betelpalmen (Pidgin-Englisch : limbum) auf das Dachgerist 
gebunden, um darauf die Dachbedeckung (Pidgin-Englisch: marvota) zu 
befestigen. Blissoa léste alle Dachsparren los, um damit die Leute zu toten. 
Die Manner unten aber riefen ihm zu: ,,Du willst uns téten. Wir kennen 
dich schon zur Geniige. Heute aber muBt du selber sterben.“ Die Manner 
ergriffen ihre Bogen und Pfeile und schossen wie wild auf ihn. Blissoa aber 
wich allen Pfeilen so geschickt aus, daB keiner ihn traf. Da befiel ein groBer 
Schrecken die Manner. Nur zwei Manner hatten noch je einen Pfeil. Der 
eine Mann stand auf der einen, der andere auf der andern Seite des Geister- 
hauses. Beide schossen gleichzeitig ihre Pfeile ab, und der eine traf ihn in 
das rechte Knie, der andere in das linke Knie. Blissoa fiel herunter auf den 
Boden. Sein Fall war wie ein gewaltiger Donnerschlag. Alle Leute weit und 
breit, auch die am Sepik wohnenden, hérten den Fall. 

Blissoa war tot. Sie schnitten seine Leiche in Stiicke und verzehrten 
sie. Nur zwei Frauen aBen nicht mit. Sie hatten Mitleid mit Blissoa und 
sagten: ,,.Er gehorte doch zu unserer Sippe.“ Sie sammelten seine Knochen 
und legten sie auf eine Plattform. Diese Knochen kamen spater nach Ka- 
mbanber. Nur der Kopf Blissoas kam nach Antefugoa. So wurde Blissoa der 
Schirmherr beider Dérfer (Kambanber und Antefugoa). 

Wenn sich ein Feind diesen Dérfern nahte, gingen die Leute zu Blissoa 
(zu seinem Kopfe, bzw. zu seinen Knochen) und sagten : ,,Die Feinde kommen. 
Du muB8t uns helfen, daB wir die Feinde vernichten kénnen. Wehre du ihre 
Pfeile und Speere ab, damit keiner unsere Haut beriihren kann !“ 

Auch wenn die Manner auf die Jagd, die Frauen zum Fischfang gehen 
wollten, flehten sie zuerst zu Blissoa und sagten: ,,Du muBt uns helfen, daB 
wir Wild finden, da8 wir Fische fangen.“ Dann hatten die Manner eine erfolg- 
reiche Jagd im Busch, und die Frauen fingen viele Fische und Krebse. Auch in 
Krankheitsfallen suchten die Leute Hilfe bei Blissoa, und er heilte die Kranken. 

Blissoa bekam aber keine Opfer. 


Das Dorf Wodlim existiert heute nicht mehr. — Hier sei noch am Rande die 
Bemerkung gestattet, da8 wir bei den Holzplastiken aus diesen Yuatbusch-Dérfern in 
bezug auf deren formaler Gestaltung noch allerlei Uberraschungen erleben kénnen. Das 
zeigt z.B. auch der merkwiirdige, aus dem Dorfe Changriva stammende ,,Flute-head“ 
aus Holz, den KJERSMEIER publizierte (briefliche Mitteilung vom 13. 1. 1954. Vgl. CARL 
KJERSMEIER, Art in New Guinea. Copenhagen 1948, Bild Nr. 8. Rezension dazu im 
Anthropos 45. 1950. pp. 986 f.). Die Holzfigur Nr. 3 stammt nach der gleichen brieflichen 
Mitteilung des Verfassers aus dem Sepik-Dorfe Kambaramba (GEoRG HOLTKER). 
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Viisso, der Kriegs- und Jagdgott am unteren Yuat River, Neuguinea. 
winks : Die Geisterfigur Viisso in Frontalansicht (Korper aus Holz, Kopf aus Schadelknochen, 
dolz, Keramik und Flechtwerk). Rechts oben: Kopf und Oberkérper von hinten und von 
ler Seite gesehen. Rechts unten: Der alte Korper Viissos in der Frontal- und Seitenansicht. 
(Photos: Kart Laumanny, S. V. D.) 
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Vlisso, der Kriegs- und Jagdgott am unteren Yuat River, Neuguinea 905 


3. Das Bild Vlissos in Antefugoa 


Das Bild, d.h. die Holzfigur Viissos, die hier beschrieben werden soll, 
befindet sich in einem eigenen ,,Geisterhause“ in Antefugoa. Es ist ein rich- 
tiges groBes Haus, nicht nur ein Hauschen, wie beispielsweise in Kambanber. 
Wahrend Tamdsua, der Jagdgott aus Maramba, immer im Privathause des 
Besitzers aufbewahrt wurde und wird 38, steht Viéssos Bild immer nur in 
einem eigenen Geisterhause. Die Frauen diirfen ihn nicht sehen. 

Unter den Geisterbildern (tambaran) der hiesigen Dorfer ist Viéssos Figur 
ein eigener Typ, denn er besteht aus dem abnehmbaren Kopf aus Holz, 
Schweineschadel, Tonerde und Flechtwerk und dem K6rper aus Holz. Ich 
kenne kein zweites Stiick dieser Art. 

Die ganze Figur (Kérper mit aufgesetztem Kopf) ist 171 cm hoch. Der 
Korper ist aus dem sog. gavamut-Holz !® geschnitzt. Er besteht aus einem 
einzigen Stiick Holz. Die Schulterbreite betragt 30 cm. Die iiberlangen Arme 
messen 94 cm, dagegen die Beine nur 81 cm. Der walzenférmige, 71 cm lange 
Leib hat in der Nabelgegend einen Querschnitt von 13:17 cm, wobei die 
héhere Zahl die Entfernung vom Nabel zum Riickgrat angibt. Der Nabel 
wird durch eine kleine Erhohung angedeutet, die mannlichen Genitalien sind 
auffallig klein. Die FiiBe (17 cm lang, 12 cm breit) stehen getrennt neben- 
einander flach auf dem Boden, geniigen aber als Standflache nicht, daB die 
Figur selbstandig darauf stehen kénnte. Finger und Zehen sind durch Kerben 
nur angedeutet. 

Die Figur ist mit einem Frauenschurz bekleidet, der, wie bei den 
hiesigen Frauen allgemein tiblich, hinten etwas langer ist als vorn. Der 
Schurz ist aus den gefransten Herzblattern der Sagopalme verfertigt. Vorn 
vor dem Schurz hangen zwei geflochtene Taschen iibereinander (die untere 
ist auf der Abbildung nicht sichtbar). Leute aus den Dérfern Mansuat und 
Narbari haben die beiden Taschen aus SchoBlingen der Sagopalme verfertigt. 
Auf der oberen Tasche sind einige Eberhauer von Buschschweinen befestigt. 
Diese Eberhauer sind Geschenke ,,groBer Manner“ an Viisso und sollen Viissos 
Feinde bezeichnen. 

Als Ornament tragt die Figur auf der Schulter- und oberen Riicken- 
partie eingeschnitzte Zickzacklinien. AuBerdem sind an den Oberarmen und 
oberhalb der Knie Arm-, bzw. Beinbander aus Rotang aufgeflochten. Um die 
FuBknéchel sind Schmuckbander aus gefransten Herzblattern der Sagopalme 
gelegt, verfertigt in der gleichen Herstellungstechnik wie beim Frauenschurz. 

Vorn im Schurz steckt noch ein Knochendolch aus Menschenknochen. 
Diesen Dolch bekam Viiésso von seinem Vater, um die Feinde zu téten. Die 
ganze Figur ist dick mit Ockerfarbe, die man aus dem Dorfe Bun bezieht, 
bemalt. Trocken geworden blattert diese Ockerfarbe ab, so daB, wie auf der 


18 LAUMANN, wie Anm. 1, p. 811. 
19 Der Baum wird so genannt, weil aus ihm auch die Schlitztrommeln (gavamut) 


verfertigt werden. Das Holz ist relativ leicht zu bearbeiten. 
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Abbildung zu sehen ist, die Oberflaiche rissig und narbenahnlich erscheint. 
Es handelt sich dabei also nicht um eingeschnittene Ornamente. 

Dieser bis jetzt beschriebene Kérper ist schon der zweite Kérper Viissos. 
Vordem hatte er einen andern Kérper, der noch in Antefugoa existiert ; ich 
konnte ihn photographieren. Als der erste Kérper, aus gavamut-Holz geschnitzt, 
alt und schlecht geworden war, schnitzten ihm die Antefugoa-Manner einen 
neuen (den jetzigen) Korper und setzten den alten (ersten) Kopf darauf. 
Darum zeigt der Kérper zwischen den Schultern einen spitzen Bolzen, der 
den Kopf getragen hat. Der. alte Kérper hat etwa die gleiche Hohe wie der 
neue, die Lange der Arme ist aber nur 74 cm (bei der neuen Figur : 94 cm), 
die der Beine 83 cm (heutige Figur: 81 cm). Die FiBe waren 19,5 cm lang 
(heute : 17 cm) und 12 cm breit (heute : 12 cm). Eigenartig ist die Verjiingung 
des Leibes zum Brustbein hin, der Querschnitt in der Nabelgegend betragt 
42: 22,5 cm (heute: 13:17 cm). Auf der Brust tragt die alte Figur ein bei- 
laufig herzformiges Ornament herausgeschnitzt, das wohl als Brustschmuck 
aus Goldlip-Muschel aufgefa8t werden muB. 

Die Bildschnitzer sind in beiden Fallen unbekannt, denn die Korper 
wurden angeblich schon in grauer Vorzeit verfertigt. Vom zweiten wei8 man, 
daB er.aus Antefugoa war, vom ersten darf man es vermuten. Stilkritisch 
sind die Unterschiede beider Kérper sehr beachtenswert und ‘wohl auch kunst- 
historisch verwertbar. Wahrend die alte Figur noch die normal langen Arme 
mit der typisch leichten Einknickung am Gelenk hat, zeigt die zweite (jetzige) 
Figur die tibermaBig langen Arme in gestreckter Haltung, wie wir das schon 
genau so bei der Holzfigur Tamdsuas aus Maramba kennengelernt haben ??. 

Das Merkwiirdigste an der Figur Viissos ist aber sein Kopf. Es fallt 
uns schon auf der Abbildung sofort die Massigkeit seines Kopfes auf, der 
30,5 cm breit (Gesichtsbreite) und vom Scheitel bis zum Kinn 39 cm lang ist. 
Wie schon gesagt, ist der Kopf vom Kérper abnehmbar und ein Stiick fiir 
sich, wenn er zur Zeit auch mit Rotang am Kérper festgeschniirt ist. 

Der Kopf besteht aus verschiedenen Teilen und Materialien. Das 
unsichtbare Kernstiick scheint ein, vermutlich wenig profilierter, kleiner 
Holzklotz zu sein (wenn es nicht etwa ein Menschenschidel ist) mit einem 
unteren Loch, in das der Bolzen.des Kérpers gesteckt wird. Dieses Kernstiick 
heiBt der ,,Hinterkopf Viissos, der nach der Mythe nach Dimeri gegangen 
war. Vor diesem Kernstiick und daran mit Rotang festgebunden ist ein 
Schweineschadel befestigt, der die Unterlage fiir das Gesicht Viissos abgibt. 
Die Schweineschnauze (auf der Photographie nicht erkennbar) bildet das 
Kinn des Gesichtes. An die Backenseiten des Schweineschadels sind kleine 
Muschelringe mittels Rotang befestigt. Dieser Schweineschadel soll der Schidel 
seines Bruders sein, der nach der Mythe ja ein Schwein war und bei dem 
Dorfe Changriva getétet wurde #1. Vlisso selbst hat angeordnet, daB ihm 
dieser Schweineschadel vorgebunden werde. Die Nase mit groBem runden 


20 LAUMANN, wie Anm. 1, p. 811. 
21 Der Name dieses Bruders ist nicht bekannt. Der Schweineschadel eines andern 
Bruders namens [kémbassa wird, wie schon in Anm. 5 gesagt, im Dorfe Mbranda verehrt. 
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Loch im Septum ist aus Rotanggeflecht gemacht, die Ohren sind mit Rotang 
iiberflochten. Alle Lécher und Unebenheiten des Schidels sind mit roter 
Tonerde ausgefiillt, und dieser dick aufgetragene Ton ist dann zu einem 
groben anthropomorphen ,,Gesicht“ geformt worden. Die Tonerde stammt 
aus dem Dorfe Bun. Diese Technik erinnert an die bekannten, mit Ton iiber- 
modellierten Menschenschiadel in den Geisterhausern am Sepik. Die Mund- 
spalte des Gesichtes steht etwas offen. Als Augen sind Goldlipmuschelstiicke 
(Pidgin-Englisch : ¢alimbum) mit einem kleinen Loch in der Mitte eingefiigt. 
Zwischen Nase und Oberlippe kommen zwei spitze Muschelstiicke heraus, die 
an der Nase mittels Rotang befestigt sind und vermutlich den bekannten 
Nasenseptumschmuck darstellen sollen. Das ganze Gesicht, von der seitlichen 
Haargrenze an, ist von einem relativ langen Bart, gebildet aus Kasuarfedern, 
umrahmt. Auch die Kopfhaare, ein Haarkranz vorn auf dem Kopf, bestehen 
aus Kasuarfedern. 

Auf dem Hinterkopf liegt ein aus Rotang geflochtener ,,Teller“, wie ihn 
die Leute hier gebrauchen, um gebratenen Sago darauf zu legen. Dieser 
» teller“ wird unten und an den Seiten von einem facherartigen Rotanggeflecht 
eingeschlossen, das wie die bekannten Facher zum Feuer-anblasen und 
Moskito-schlagen aussieht. Selbst der ,,Handgriff“ fehlt nicht, der sich auf 
den Riicken der Holzfigur legt und dort an einem Ring befestigt ist, der aus 
dem Riicken der Figur herausgeschnitzt wurde. Auf dem ,,Teller“ ist eine 
kleine, etwa 2 cm lange, aus Rotang geflochtene und nach oben weisende 
RGhre zu sehen. Diese Rohre wird von einem kleinen Spéerstiick ausgefiillt. 
Es ist der Speer, mit dem Viisso getotet wurde. Die Leute haben eine unheim- 
liche Angst vor diesem Speerstiick. 

Der Kopf ist also wirklich ein Unikum und auch ein Kunstwerk eigener © 
Art. Hergestellt wurde er, wie die Mythe erzahlt, in Dimeri, dem bekannten 
Toépferdorfe auf der rechten Yuat-Seite. . 

AuBer dieser wichtigsten V/isso-Figur in Antefugoa gibt es auch noch 
Figuren von ihm in andern Dérfern. So ist z. B. im Dorfe’ Mansuat noch eine 
kleine Viisso-Figur. Als ich sie photographieren und naher untersuchen wollte, 
widersetzten sich die Alten des Dorfes energisch. Darum kann ich hier vor- 
laufig nur deren Existenz melden. 


4. Die Knochen Vlissos in Kambanber 


In Kambdanber werden noch in einem eigenen kleinen Hause einige 
Knochen Viéssos aufbewahrt und verehrt. Vor 12 Jahren sah ich diese 
Knochen zum erstenmal und seitdem schon 6fters: Es handelt sich um Stiicke 
von Menschen-, Schweine- und Kasuarknochen. Es sind fast alles nur kleine 
Stiicke. GréBere sind kaum dabei. Sie werden in dem kleinen Haus sorg- 
faltig aufbewahrt und versteckt. Frauen und Kinder diirfen iiberhaupt nicht 
in die Nahe dieses Hauses kommen. 

Vor 12 Jahren wollte man auch mich absolut daran hindern, die Knochen 
zu sehen. Man prophezeite mir die tédliche Rache Viissos. Man berief sich 
sogar auf das konkrete Beispiel eines weiSen Arbeiteranwerbers, der auch die 
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Knochen sehen wollte, den sie aber mit Speeren und Pfeilen aus dem Dorf 
gejagt hatten. Kurze Zeit nachher ware dieser Mann am unteren Sepik 
gestorben, wie es tatsachlich der Fall war. Das sei die Rache Viissos gewesen. 
Als auch dies keinen Eindruck auf mich machte, verlegten sie sich aufs Bitten. 
Ich solle doch die Knochen nicht ansehen, sonst miiBten alle ihre Kinder 
sterben. Es gelang mir mit giitigem Zureden, die Leute zu beruhigen, aber 
sie standen zitternd von weitem, als ich das Hauschen betrat. Als mir nichts 
geschah, atmeten sie alle erleichtert auf und haben damals wohl bei sich 
gedacht und gesagt, da8 mich ein besonders starker Zauber vor Viéssos Rache 
beschiitzt habe. Seitdem konnte ich die Knochen ungehindert sehen. 


5. Vlisso in Kult und Verehrung 


Es ist noch immer tiefste Uberzeugung bei den Leuten, wenn sie sagen : 
Wir miissen gut fiir Viisso sorgen, sonst werden wir alle vorzeitig sterben. 

Viisso war in friiheren Zeiten, als hier die Kriege noch an der Tages- 
ordnung waren, besonders der weit und breit gefiirchtete Kriegsgott. Bevor 
man in den Krieg zog, lehnte man eine neue Lanze an seine Figur. Die Lanze 
war mit KokosnuB6l und Ocker eingefettet. Dadurch wurde Viisso zur Teil- 
nahme am Kriege eingeladen. Er sollte helfen, den Gegner zu besiegen. 

Heute ist Vidsso besonders ein Jagdgott, dem man die Leber der Tiere 
opfern muB, um Wild zu finden. Er kann die Jagdtiere vertreiben und wieder 
herfiihren. Die Mythen geben isamcelbesten dariiber. 

Das ,,gut fiir Viésso sorgen“ besagt nicht nur, ihm die Leber der Jagd- 
tiere zu opfern, sondern ihm auch. sonstige kleinere und gréBere Geschenke 
zu machen. Die von den ,,groBen Mannern“ ihm geschenkten Eberhauer auf 
der oberen Tasche haben wir schon erwahnt. Weitere Geschenke (als Opfer ?) 
kommen fallweise in die Taschen hinein, und zwar in die untere Tasche das 
Essen und die Lebensmittel, in die obere Tasche Tabak, Betelniisse, Betel- 

pfeffer und Betelkalk. 

Auch die alten Knochenstiicke .Viissos werden noch immer mit gréBter 
Sorgfalt behandelt und verwahrt. Viisso wird uns alle vernichten, sagen die 
Leute, wenn wir ihn und seine Knochen miBachten. Davon sind sie fest iiber- 
zeugt. Die Furcht vor dem gewalttatigen und rachesiichtigen Kriegsgott 
Viisso béherrscht noch immer die Eingebornen in den Yuat-Dérfern, die 
Heiden und im tiefsten Innern auch die Neuchristen. Nur die jiingere 
Generation, besonders die Burschen, die beim WeiBen als Arbeiter gedient 
haben, distanzieren sich mehr und mehr von den Anschauungen ihrer Vater. 
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Les Baamba et les Babwizi 
du Congo belge et de l’Uganda Protectorate 


Par PauL-E. Joset, administrateur territorial honoraire au Congo belge 


(Fin) 


III. Les Babwizi 


Origine: La seconde population habitant le Bwamba est celle des 
Babwizi. Ces derniers ne forment pas, comme les Baamba, une unité ethnique. 
a proprement parler. Ils sont constitués de groupements distincts ayant 
des ancétres différents qui, par suite de diverses circonstances, sont venus 
habiter le Bwamba, ot ils rencontrérent des Bambuba avec qui ils s’alliérent. 
Par la suite, ces différents groupements, par des liens de parenté ou d’échange 
de sang, se sont assimilé un langage identique. 

Les Babwizi furent considérés par beaucoup d’auteurs comme 
Baamba parce qu’habitant avec ces derniers dans une méme région ; ils sont 
cependant différents de ceux-ci quant a l’origine: tous les Babwizi sont 
issus du Toro qu’ils quittérent dans les conditions que nous allons examiner. 

Il ne faut donc pas considérer les Babwizi comme une tribu homogéne, 
mais comme un agglomérat des groupements suivants : 


. Les Watalinga du Congo belge. 

. Les Bawesa du Congo belge. 

. Les Bandegola du Congo belge. 

. Les Bandegudia du Congo belge. 

Les Wasongora du Congo belge. 

. Les Bashu du Congo belge et de Uganda Protectorate. 
Les Waniamwera du Congo belge et de l’Uganda. 

. Les Babandi de l’Uganda. 

. Les Batama de |’Uganda. 

. Les Bamate de 1’Uganda. 


SOMNONTRWNYE 


= 
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1. Les Watalinga (Congo belge) 


En dialecte Kibwizi, le terme Watalinga signifie « Ceux qui sont devenus 
mauvais », et la légende raconte que l’ancétre Muyayu appela ainsi ses fils 
parce que ces derniers n’écoutaient plus ses instructions et se mariaient a 
tort et a travers. 

Le groupe des Watalinga est trés important au Congo belge. L’ancétre 
Kabwera était un Mohema originaire du Toro. Voyant la population s’accroitre 
et les terres devenir insuffisantes, il décida de quitter le berceau familial 
pour trouver de meilleurs emplacements. I] s’en alla en compagnie de sa 
femme et de deux enfants nommés Muli et Mbuta. La famille suivit la vallée 
de la Lutakira et s’installa quelque temps 4 un affluent de cette riviére 
appelée Mawa. Muli donna naissance 4 Muyayu. Au moment de la migration 
de Kavera, les Bambuba étaient installés en forét. 

Muyayu, devenu adulte, posséda tout un harem. Il eut une nombreuse 
progéniture qui donna naissance aux clans suivants: 


14. Kabenaie: clan Bandekabenaie: Chef Saa Mbili. 
DueKi bere: » Bandekibere : Notable Mafutamingi: 
3. Goya: » Bandegoya : » Kilibanda. 

4. Bolabo : » Bandebolabo : » Lopele. 

‘5. Kibatenga: » Bandekibatenga: » Ngombe. 

6. Koikoma: » Bandekoikoma: » Sumaili. 

7. Mude: | » Bandemude : » Dengema. 

8. Wasana : » Bandewasana : » Mokata. 

9. Mbuka : » Bandembuka : » Masitolo. 


Devant le flot des envahisseurs, une partie des Bambuba abandonna 
le terrain pour s’installer sur les rives de la Semliki, tandis que quelques 
autres clans se mélérent aux Watalinga et demeurérent chez ces derniers 
jusqu’au moment de la fondation, en 1907, du poste de Lesse, ot ils furent 
groupés en chefferies. Les clans Bambuba restés chez les Watalinga étaient 
les suivants: Babukuwe — Bandikilema — Babuseha — Bandekahu — 
Banditutu — Bambubale — Bandigele — Bandala — Bandahundu. 

Trés rapidement, la descendance de Muyayu était devenue importante. 
De nombreuses guerres intestines mirent aux prises les enfants. C’est ce qui en- 
gagea les Bambuba a essayer de vaincre les Watalinga ; ils les attaquérent donc. 

Battu et harcelé de toutes parts, Muyayu était prés d’étre tué lorsqu’une, 
antilope pongo, appelée Ngabi, passa devant lui en courant. Muyayu suivit 
les traces de l’animal et parvint ainsi 4 échapper a ses assaillants. En 
reconnaissance, il décréta le Ngabi, animal sacré ; depuis lors, il est interdit 
d’en tuer chez les Watalinga. 


Pendant de nombreuses années, les Watalinga demeurérent indépendants 
les uns des autres, se livrant, comme on le verra plus loin, de multiples 
guerres meurtriéres. Ce ne fut qu’a l’atrivée des Bahema du Toro que 
commenga la premitre organisation des clans Watalinga. 
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A cette époque, un nommé Mogiano, Mohema originaire de Mboga, vint 
retrouver son frére de race Atshali qui était installé au mont Mutunda. Dés 
son arrivée, Mogiano épousa la fille d’Atshali. De cette union naquit Kasesa qui, 
plus tard, donna naissance 4 Mugurusi. Ce dernier engendra 4 son tour Bukoko, 
pére du nommé Moho. Bukoko s’établit avec sa famille chez les Watalinga, 
au lieu dit Degio. 1 avait épousé la tante de Nzongi (ancétre de Saa Mbili). 

Un jour, Bukoko décida de retourner pendant quelque temps a Mboga, 
pour revoir sa parenté. Il partit en laissant & Degio son fils cadet Vitigale. 
Ce dernier fut tué au cours d’une chasse par un éléphant. Apprenant cela, 
Nzongi alla rechercher le cadavre, le fit enterrer dignement et prit la direc- 
tion du groupement de Bukoko. Ce dernier revint peu apres et, d’accord avec 
Nzongi, s’installa chez celui-ci, au lieu dit Kitendula. Mais, furieux de voir un 
étranger s’établir prés de leur région, les Bawesa |’attaquérent, ce que voyant, 
Nzongi envoya son oncle Bambi battre les Bawesa, dont le chef était Malisa. 

A quelque temps de 1a, Bukoko s’en alla au Toro rendre visite au roi 
Kabarega. Celui-ci lui demanda des nouvelles des habitants de cette grande 
forét qu'il ne connaissait pas. Bukoko lui répondit qu'il y avait beaucoup 
de monde, mais que tous vivaient indépendants les uns des autres, guerroyant 
continuellement entre eux et ne possédant, a part Nzongi, aucun chef impor- 
tant ayant quelque valeur. 

Kabarega chargea Bukoko de retourner en forét et de demander a Nzongi 
de lui envoyer deux belles défenses d’éléphants, en échange desquelles le roi 
du Toro lui enverrait des cadeaux. 

Apprenant les désirs de Kabarega, Nzongi fit venir Nzendove (clan 
Masitolo) et lui dit d’envoyer son meilleur chasseur Kamera tuer un grand 
éléphant. Lorsque ce dernier fut abattu, Nzongi envoya les deux pointes a 
Kabarega. Le roi lui donna en échange des pointes, trois vaches, vingt 
moutons et des cadeaux multiples et variés. Nzongi répartit les cadeaux entre 
ses gens et tua une vache qui fut mangée au cours d’un grand festin entre 
ses gens et ceux de Nzendove. Avec la queue, Nzongi fit un Malhkumu 
ou cor de guerre. 

Par la suite, Bukoko vint trouver Nzongi et lui déclara que le roi 
Kabarega avait décidé d’envoyer quelques-uns de ses meilleurs lieutenants 
pour gouverner la région des Watalinga. Nzongi réunit les notables en un 
grand conseil et leur demanda leur avis. Les indigénes refuserent d’étre gou- 
vernés par des Bahema. Nzongi se rallia a leur avis et décida que les Bahema 
demeureraient chez Bukoko ; ce dernier serait l’interpréte entre les Watalinga 
et le roi Kabarega. 

Cependant, peu a peu, sur les conseils des Bahema, Nzongi commenga 
organisation des Watalinga en faisant dépendre de lui chaque chef de 
clan. Mais ces derniers n’acceptaient pas facilement la domination de l’un 
d’entre eux, et des difficultés d’administration s’élevérent bientdt. C’est 
alors que Nzongi décida Bukoko a diriger la collectivité, se basant sur le 
fait qu’un étranger aurait plus facilement raison de l’insoumission des chefs 
de clan Watalinga que lui-méme. 

Pour faire plaisir 4 son parent, Bukoko accepta. En peu de temps et 
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avec l’aide des lieutenants du roi Kabarega, Bukoko imposa aux Watalinga 
la volonté des Bahema. Ces derniers firent une guerre acharnée aux Walozi 
(jeteurs de mauvais sort) si répandus chez les Watalinga, les firent tuer et, 
précurseurs de l’aryanisme, enlevérent les femmes Wanande qui avaient . 
épousé des hommes Watalinga, ne voulant pas que la race Wanande fut 
contaminée par les mceurs des Watalinga. 


En ce temps, Simana, Muhumu (ancétre d’Agadembi) était en relation 
d’amitié avec Atshapolo, Mutalinga (ancétre de Mokata). Une bande guerriére 
de Wanasura vint attaquer le clan d’Atshapolo, tuant plusieurs hommes parmi 
lesquels figurait ce dernier. Les Wanasura commencérent une guerre de 
guerilla et commirent d’atroces cruautés. Ils enveloppaient notamment les 
prisonniers de feuilles seches de bananiers et y mettaient le feu. Les gens, 
bralés vifs, étaient ensuite jetés dans une grande fosse préparée d’avance. 

Le chef de ces Wanasura (qui étaient en réalité des guerriers recrutés 
pour le compte de Kabarega dans différentes tribus) s’appelait Kikanga. 
Son camp se trouvait au lieu dit Ndendwe, prés de la Semliki. Finalement, 
les Watalinga, excédés des brutalités commises par les Wanasura sur leurs 
terres comme sur celles des Wahumu, entreprirent une guerre importante 
contre les envahisseurs qu’ils parvinrent a chasser en dehors de leurs terres. 

Constatant cependant leur faiblesse due au manque de cohésion et 
d’entente entre eux, les chefs de clan demandérent a Nzongi de prendre la 
direction du groupe Watalinga. Mais ce dernier refusa l’offre, se déclarant 
peu apte, et fit accepter Bukoko comme chef. 

Apres cela, Bukoko se promenant en forét en compagnie de sa femme, 
fut mordu par un serpent venimeux. Prés de mourir, il convoqua Nzongi 
et lui demanda’‘ce qu’allait devenir son fils Moho. Nzongi lui répondit qu’il 
serait chef de tous les Watalinga dés son décés qui advint le lendemain. 

C’est de l’époque de la gestion de Moho que date la fondation du poste 
de Lesse et de la fameuse Zone Contestée. Pendant plusieurs années, les 
Watalinga firent preuve d’indépendance ne voulant pas se soumettre a 
l’Autorité belge. Cependant, dés que la Convention anglo-belge de 1944 fut 
signée, rattachant les Watalinga au Congo belge et les séparant par le 
30¢ Méridien (rivitre Lamya) de leurs fréres de race Babwizi de l’Uganda, 
une ére de pacification commenga jusqu’en 1914. 

Des difficultés surgirent lors des hostilités mondiales. Les munitions 
de guerre destinées a nos troupes coloniales venaient, par voie de caravane, 
de Fort Portal (Uganda) a Lesse. Malheureusement, elles demeuraient en 
souffrance a ce dernier poste, les Watalinga refusant de les porter. Le chef 
de poste de Lesse se vit dans l’obligation de venir lui-méme avec des soldats 
pour recruter des porteurs. Furieux de cette situation, Moho en voulut a 
Nzongi. Il s’enfuit en Uganda avec de nombreux indigénes. Au bout de deux 
mois cependant, il revint au Congo belge. 

Peu aprés, un soldat aidé de pistonniers vint chercher de nouveaux por- 
teurs. Le notable Ribu-Ribu, sur ordre du chef Moho, fit arréter le soldat et les 
pistonniers et les emmena prisonniers chez le notable Kinawa. Toutefois ce der- 
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nier les fit relacher et renvoyer au poste de Lesse. Le chef de secteur de Beni 
vint le lendemain avec une troupe de soldats, arréta Moho et Ribu-Ribu ainsi 
que de nombreux Watalinga qu’il emmena 4 Beni ou: ils furent emprisonnés. 


Lors de sa libération, Moho, se trouvant dans son village, recut la 
visite d’un ancien militaire licencié, appelé Fataki Oluane d’origine Mum- 
buba. Ce licencié lui déclara que des Européens arrivaient avec une troupe 
considérable pour tuer tous les chefs indigénes. C’était un faux bruit qui 
mit cependant les Watalinga en effervescence. 

Pris de peur, Moho convoqua le Conseil des Anciens et décida de fuir 
en Uganda en emmenant avec lui Saa Mbili, fils de Nzongi. Cependant, les 
indigénes s’y refusérent. Alors Moho, devant tous les notables, déclara renoncer 
a son titre de chef et investit lui-méme Saa Mbili en lui rendant les insignes 
de chef: la peau de lion que Nzongi avait donnée jadis 4 son pére Bukoko. 

Aprés la cérémonie, Moho partit en Uganda avec ses Bahema et quel- 
ques familles Watalinga, remettant le commandement de son village au 
notable Matayabo, en lui recommandant de remettre au premier Européen 
passant dans la région quelques charges de riz, des poules et des ceufs qu’il 
laissait spécialement a cette intention. 

Saa Mbili, apprenant un jour qu’un Européen de Beni se trouvait chez le 
notable Mumbuba, nommé Bopo, s’y rendit avec les notables Watalinga pour 
lui apprendre la nouvelle du départ du chef Moho. Mais quand ils arrivérent 
chez Bopo, l’Européen était déja retourné au poste. Les Watalinga le suivirent 
et le rattrapérent a Beni. Saa Mbili fut reconnu et investi chef des Watalinga. 

Au début de 1924; la chefferie des Watalinga fut rattachée pendant quel- 
ques mois au territoire de Ngety. A cette occasion, Moho, constatant que la ré- 
gion était redevenue calme, revint et réclama sa place au pouvoir. Des conflits 
naquirent entre lui et Saa Mbili. Rattachés a nouveau a Beni, les Watalinga se 
rendirent au poste pour régler l’affaire de chef. Moho fut arrété et mourut en 
détention. Le notable Mafutamingi fut investi chef avec l’assistance de Saa Mbili. 

Cependant, la situation restait trouble chez les Watalinga. D’autre 
part, la maladie du sommeil provoquait des ravages aux environs de la 
Semliki ; un poste d’occupation fut créé, en 1924, a Kikanga. Les populations . 
Bambuba, qui vivaient en symbiose avec les Watalinga sur les rives de la 
Semliki, durent quitter leurs emplacements par mesure sanitaire et furent 
regroupées en une chefferie sur la nouvelle route de Beni vers Irumu. 

Mafutamingi, ayant manifesté une forte opposition contre l’autorité, 
fut relégué 4 Mahagi, tandis que Saa Mbili était 4 nouveau investi chef des 
Watalinga. C’est depuis lors que la chefferie fut organisée. 


Les différents clans 
4. Clan Bandekabenaie::Chef Saa Mbili. 
Trois sous-clans sont originaires de ce clan : 


a) Banduva : Notable Kobiro 
6) Bandavimanza: Chef Saa Mbili 
c) Bandewango: Notable Malonga 
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L’histoire de ce clan est liée a la destinée des Watalinga dont nous 
venons d’exposer briévement l’origine. Kabenaie quitta Muyayu avec sa 
famille et s’installa au lieu dit Mudolo. Son fils Avimenza quitta son pére 
et s’installa au lieu dit Ndama; c’était un forgeron de grande réputation. 

A sa mort, son fils Ngulu placa une grosse pierre sur la tombe de son 
pere pour que les charognards ne vinssent pas dévorer le cadavre. La 
légende raconte que, grace aux vertus du défunt, la pierre grandit et finit 
par devenir le rocher qui existe actuellement a l’emplacement du tombeau. 

- Aprés l’enterrement, les fils d’Avimanza retournérent 4 Mudolo. Cepen- 
dant, par suite de guerres intestines trés cruelles, les gens s’éparpillérent en 
forét. Lors de l’arrivée des Bangwana (Arabisés), le clan s’enfuit en Uganda 
jusqu’a la pacification de la région ; il revint alors 4 Mudolo pour garder la 
tombe de Nzongi. Lors de l’arrivée des Européens, le clan s’installa a Kamango. 

Oduva resta quelque temps 4 Mudolo qu'il quitta pour s’établir avec 
ses gens au lieu dit Mokakate, ott ses descendants séjournérent jusqu’en 1924. 

Wango et ses descendants demeurérent toujours auprés d’Avimanza. 
Actuellement, les trois sous-clans sont réunis au village de Kamango. 

Dans ce clan arrivérent, par la suite, deux familles: les Bandetombi 
(Babwizi de l’Uganda qui étaient apparentés 4 Muyayu et se réfugiérent 
chez Saa Mbili) et les Bandekitimbe (originaires du Toro: Kitimbe s’était 
d’abord installé chez Masitolo mais, voyant une meilleure installation chez 
Saa Mbili, les Bandekitimbe émigrérent chez ce dernier). 


2. Clan Bandekibere: Notable Mafutamingi. 
Six sous-clans sont originaires de ce clan : 


a) Bandamogirandeni: Notable Agolo 


6) Bandemutolo : » Adoda 
c) Bandebanafu : » Abongasi 
ad) Bandekabiti : » Basehu 
e) Bandaholohu : » Alunzu 
/) Bandebambei : » Pelekenie 


L’ancétre Kibere, quittant Muyayu, s’installa avec sa famille en premier 
lieu a Kitendula, ensuite a Kikawa, Mukeuka, Mayeyololuni et Gabanza ot 
il demeura de longues années. La famille Bandekabiti s’installa 4 Kisanga, 
la famille Bandahololu a Kasaka, la famille Bandebambei 4 Totone, prés de 
la Semliki. Aprés ces diverses séparations, chaque famille resta, durant de 
longues années, sur les terres qu’elle avait choisies. Dans la suite, Pelekenie 
revint 4 Kikawa et Basehu 4 Muligahumpe. Finalement, Alunzu s’établit avec 
Pelekenie 4 Katibombo. 

L’histoire de ce clan peut se résumer en trois grandes guerres intestines : 


a) contre les Bambuba ; 
b) contre les Wahumu ; 
e) contre les Bawesa. 


a) Guerre contre les Bambuba. — Un: membre de la famille nommé 
Mavilongo avait épousé une fille Bambuba, en échange de sa fille. Cette 
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derniére étant morte inopinément, les Bambuba accusérent Mavilongo d’avoir 
jeté le mauvais sort et lui firent la guerre. Il y eut de nombreuses victimes 
de part et d’autre. Les Bambuba furent finalement battus. Ils se soumirent 
et entrerent dans le clan de Kibere, ou ils restérent jusqu’en 1924. 

6) Guerre contre les Wahumu. — De nombreuses batailles eurent lieu 
entre le clan et les Wahumu qui étaient venus tuer la famille d’un nommé 
Sibabeni. Pour se venger, Kipere entreprit plusieurs attaques meurtriéres. 
Les rivalités ne cesstrent que sous la régence de Mazomba, pére d’Agadembi. 

c) Guerre contre les Bawesa. — Les Bawesa venaient régulitrement 
voler les produits des champs du nommé Kabenai. Ce dernier, ayant réclamé, 
fut tué dans son propre champ. Une guerre s’ensuivit entre le clan de Kipere 
et les Bawesa, au cours de laquelle Atoko, ancétre du notable Alunzu, et 
Siapaloko, pére de l’ancien sous-chef Kikanga, furent trouvés parmi les morts. 

Quelque temps plus tard, les Wanasura firent périr le nommé Benai 
soupconné d’avoir jeté le mauvais sort. Le clan de Kipere accusa les Bawesa 
d’étre les auteurs de la dénonciation et fit battre le gong de guerre. Plusieurs 
autres clans vinrent a l’appel et une guerre meurtriére commenga. Au cours 
d’une de ces batailles, plus de quatre-vingts indigenes Bawesa furent tués. 
Les rivalités entre le clan de Kipere et les Bawesa ne cesserent que lors de 
notre occupation européenne. 


3. Clan Bandegoya: Notable Kilibanda. 
Six sous-clans sont originaires de ce clan: 


a) Bandembali : Notable Avigolu 


b) Bandemuyemo : » Kikombi 
c) Bandebolumosa : »  Kilibanda 
d) Bandamuhenzo : » Babona 
e) Bandemoli * » Abugu 

f) Bandeboya : » Kasiki 


L’ancétre Ngoya s’installa en premier lieu 4 Kanavasali, sur les terres 
des Bawesa. Dans la suite, le clan émigra 4 Kali, puis 4 Molemba et Sata. 
A cet endroit, les Bandegoya demeurérent trés longtemps, et les « Molumba » 
(arbres dont les indigénes prennent les écorces pour se faire des. pagnes) 
plantés par les anciens existent encore. 

La famille Bandemolusoma, devenue trés nombreuse, se scinda et 
s’installa 4 Ubelole, puis 4 Momeyo. Lors de I’arrivée des Européens, le clan 
fut regroupé d’abord a Male puis finalement 4 Karambi ot il est demeuré 

depuis lors. 

L’histoire de ce clan peut se résumer en une seule guerre contre les 
Bavandi de l’Uganda. 

, Un ancétre Kigala avait donné sa fille en mariage a un nommé Bambei. 
Un jour que Kigala était venu rendre visite a sa fille, un guerrier de la barza 
de Bambei l’insulta et le menaga de sa lance. Rentrant chez lui, Kigala fit 
battre le gong de guerre et attaqua les Bavandi qui furent défaits. 
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4. Clan Bandebulabo: Notable Lopele. 


Ce clan peu important n’eut pas d’histoire intéressante. 

L’ancétre Bulabo s’installa en premier lieu 4 Kitumba, puis par la 
suite la famille s’installa 4 Maluvo, Kikawa, Kikondze, Siluvoyo, Songala. 
A cet endroit, le clan prospéra et demeura de nombreuses années. I] quitta 
cet emplacement pour ne pas avoir d’ennuis avec les Bambuba, et les indigenes 
s'installérent a Togbe, puis a. Bukoma. 

Lors de l’arrivée des Européens, les indigénes furent placés a Mokakate 
ot. ils sont demeurés depuis lors. 


5. Clan Bandekibatenga: Notable Ngombe. 


Ce clan est également peu important et n’eut pas non plus d’histoire 
spéciale. 

L’ancétre Kibatenga s’installa 4 Muligahumpe, puis a Belengbele. 
Etant la depuis quelque temps, Mabengwe, ancétre de Sumaili (clan Bande- 
koikoma), faisant une guerre contre les Bambuba, demanda l'aide de 
Makamba. (ancétre de Ngombe). Ce dernier arriva en compagnie de ses 
guerriers et aida Mabengwe. En récompense de ses services, Mabengwe 
donna 4 Makamba la terre Belengbele en toute propriété. C’est un fait quasi 
unique dans les annales du droit foncier des indigénes. 

Le clan Bandekibatenga demeura 4 Belengbele jusqu’a l’arrivée des 
Européens qui le regroupérent a Bovata situé a une toute petite distance de la. 


6. Clan Bandekoikoma: Notable Sumaili. 
Trois sous-clans sont issus de ce clan: 


a) Bandesembia : Notable Motekamai 
b) Bandemabengwe : » Sumaili 
c) Bandekiabuto : » Mutahe 


Koikoma s’installa en premier lieu 4 Kitundula, puis 4 Kisegeta. A 
cet endroit arrivéerent les nommés Leleni et Mulohu, fils du célébre Mum- 
buba Nzaaie. 

Ce chef était réputé pour sa férocité dans toute la région du Ruwen- 
zori. Cannibale enragé, il commit beaucoup de crimes dans la région et, aujour- 
d’hui encore, de nombreuses légendes circulent a4 son sujet et les indigénes 
le considérent comme un esprit malveillant. Ce Nzaie avait le cou entouré 
d’un collier composé uniquement de dents humaines de ses victimes. 

Il habitait une grotte dans les monts Ruwenzori et les indigénes 
appellent encore actuellement cet endroit « Riburenzaie » (les pierres de Nzaie). 
D’aucuns prétendent que l’origine de Ruwenzori proviendrait de ce mot, 
quoique les indigénes appellent cette montagne le « Nzororo ». 

-Dés leur arrivée, Leleni et Mulohu se déclarérent envoyés par leur 
pere pour faire alliance avec les nouveaux venus. 

La legende rapporte que ces Bambuba n’avaient qu’un seul pagne 
pour eux deux. Isomia, ancétre de Sumaili, leur fit construire un. grand lit, 
leur donna deux jeunes filles et tua un bouc en leur honneur. Trois jours 


Les Baamba et les Babwizi du Congo belge et de l’Uganda Protectorate 917 


aprés, les Bambuba rentrérent chez eux. Isomia envoya deux de ses fils chez 
Nzaie pour lui dire qu’il acceptait son amitié et qu’en échange des deux filles 
Watalinga, il veuille donner deux filles Bambuba. Ce qui fut accordé. 

Quinze jours aprés, Nzaie demanda un des chiens d’Isomia qui était 
excellent chasseur. Ce chien tua trois buffles et quatre phacochéres. Isomia 
pria Nzaie de lui rendre le chien, mais le Mumbuba refusa et commenca a 
ennuyer les Watalinga. Isomia voulut faire la guerre, mais le Conseil des 
Anciens refusa. Toutefois, Isomia attira chez lui les deux fils de Nzaie et les 
fit tuer. Le lendemain, Nzaie commenca des hostilités. 

Le clan émigra vers la rivitre Lamya. Mais Nzaie les poursuivit et voulut 
conclure la-paix. I] posait comme conditions : I’échange de sang avec Isomia 
et la remise de la premiére femme de ce dernier. Pour avoir la paix, Isomia 
acquiesca. Il fit l’échange du sang avec Nzaie et lui remit sa premitre femme 
qui fut immédiatement égorgée et dévorée. Toutefois, dés le lendemain, 
Isomia quitta la Lamya et s’installa 4 la Semliki ot le clan eut a subir 
encore plusieurs guerres avec les Bambuba. 

Le sous-clan Bandekiabuto demeura a la riviére Djebule jusqu’au 
regroupement par les Européens au village de Bovata. 

Les Bandekoikoma épousérent dans la suite de nombreuses femmes 
Bambuba, de sorte que ce clan parle plus facilement le dialecte Kimbuba 
que le dialecte Kitalinga. 

La famille de Sumaili était installée au lieu dit Lukovu. C’est la que 
Kinawa vint demander a Babola, pére de Sumaili, un endroit pour s’installer 
avec ses gens. I] recut la terre Bamposi moyennant tribut d’une chevre. 
Cependant, peu a peu, Kinawa parvint a se rendre indispensable par tous 
les services qu'il rendait. Il fit prospérer tout le clan de Sumaili et, en récom- 
pense, ce dernier lui donna la terre Bovata en toute propriété. Cependant, 
lors de la fondation du poste de Lesse et aprés le décés de Ribu-Ribu, frére 
de Sumaili, Kinawa parvint a prendre le pouvoir et fut méme investi chef. 

Lors du regroupement de 1924, par suite de la maladie du sommeil, 
le clan de Sumaili fut transféré 4 Bovata, tandis que la famille de Motekamai 
s’installait a Dagola. 


7. Clan Bandemude: Notable Dengema. 
Deux sous-clans sont issus de ce clan: 


a) Bandeniakutanuwa : Notable Dengema 
b) Bandebolabogani : » Georges Mude 


L’ancétre Mude s’était installé 4 Ndubo, puis 4 Muhera. La, les Bawesa 
lui volérent sa femme Ahukume. Mude exigea le retour immédiat de sa 
femme pour laquelle il avait payé une dot de dix chévres. Le chef Mowesa 
Tabakwa refusa et, malgré tous ses efforts, Mude échoua. 

A quelque temps de 1a, Tabakwa étant allé boire du pombe (biére indi- 
géne) chez les Wasongora, traversa le village de Mude en compagnie de ses 
guerriers. Ce dernier, furieux de l’affront regu, appela ses hommes qui tuérent 
plusieurs guerriers de Tabakwa. Celui-ci alla se plaindre aux autres Wata- 
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linga ‘qui, pour punir Mude, vinrent tuer de nuit tout son bétail: une tren- 
taine de chévres. Mude s’enfuit chez les Wahumu. 

Toutefois, un de ses hommes, nommé Ahogama, ne voulut pas le suivre 
et s’en alla dans la famille du notable Alunzu, ou il s’installa. Quelques 
années plus tard, lorsque l’époque de la circoncision arriva, Ahogama fit 
venir Mude et toute sa famille, ne voulant pas que cette cérémonie se 
passat chez les Wahumu. Le clan s’installa chez Nzongi, au lieu dit Kikawa. 

Pourtant, Okadate, pére de Kinawa, se disputa avec les familles de 
Masitolo et de Pelekenie. Nzongi se facha et chassa Okadate ainsi que 
toute sa famille. C’est alors qu’Okadate demanda l’hospitalité 4 Sumaili qui 
lui donna, comme nous l’avons vu, les terres Bamposi, puis Bovata. Kinawa 
eut une forte influence qui provint de la domination des Bahema du Toro. 

Ces derniers avaient trouvé en Kinawa un homme énergique et com- 
préhensif ; ils firent ressortir sa valeur a tel point que Riburibu, chef 
coutumier, en référait toujours 4 Kinawa qui dirigea finalement les deux 
clans: le sien et celui de Sumaili. 


8. Clan Bandewasama: Notable Aubigo. 
Quatre sous-clans sont issus de l’ancétre Wasama : 


a) Bandekilundi: Notable Aubigo 


b) Bandegonde : » Mokata 
c) Bandetumbi : » Bolusoma 
d) Bandemwega : » Agolo 


Wasama s’installa en tout premier lieu a Kisegeta, ot il demeura quel- 
que temps. IJ le quitta pour Mahulu, lors de l’arrivée de l’ancétre des Bawesa. 
Plus tard, les Bawesa ayant fait une guerre au clan Bandewasama, une scission 
eut lieu. Le sous-clan Bandegonde (Mokata) partit 4 Mpoku tandis que le 
restant s’installait a Mutido. 

Au cours de cette migration, il advint qu’une femme nommée 
Baswala fut enterrée vivante. Cette femme était gravement malade et génait 
la marche. Un jour que Wasama chassait en forét, les hommes du clan creu- 
serent un trou et y enterrérent la femme. Celle-ci déclara'au moment de 
mourir : « Je vous maudis, parce que vous m’enterrez vivante. Vous suppor- 
terez les conséquences de votre mauvais acte. A l’avenir, vous vous dispu- 
terez toujours et vous aurez de nombreuses guerres intestines. » 

La prédiction de la femme Baswala se réalisa effectivement. A peine 
installés 4 Mutido, les hommes du clan eurent a subir une guerre des Wanande 
de Kihuka qui tuérent plus de soixante Bandewasama ; en sorte que le clan 
fut obligé de s’enfuir 4 Bukongo. 

Quelque temps aprés, les indigenes du clan de Lopele vinrent attaquer 
les Bandewasama, et il y eut de part et d’autre beaucoup de victimes. Une 
autre fois, plusieurs Pandewasama étant partis chasser en forét furent tués 
par des Bambuba du clan Babembali. Furieux, Wasama et ses guerriers 
attaquérent les Bambuba. 


Profitant de ce que, pendant ce temps, les villages du clan Bandewasama 
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étaient vides d’hommes, I’ancétre de Lopele emprisonna femmes et bétail. 
Au retour de leur expédition contre les Bambuba, les Bandewasama atta- 
quérent a nouveau les Bandebulabo et libérérent leurs femmes et leur bétail. 

Depuis lors, le clan resta sur les emplacements occupés encore actuelle- 
ment. Comme les autres clans Watalinga, les Bandewasama eurent a subir 
les diverses invasions susmentionnées. Anthropophages cruels et guerriers 
remarquables, les Bandewasama firent souvent parler d’eux, et quelques 
anciens vivant encore racontent volontiers les succés de leur jeunesse. Le 
clan des Bandewasama est trés important et forme quatre villages : 


a) Mpoku: Sous-clan Bandegonde 

b) Bokongo : Sous-clans Bandekilundi et Bandetumbi 
c) Lugale: Famille Bandezaho 

d) Mutete: Sous-clan Bandemwega 


9. Clan Bandembuka: Notable Masitolo 
Trois sous-clans sont issus de l’ancétre Mbuka: 


a) Bandemazonda: Notable Masitolo 
6) Bandemalankai : » Kasawa 
c) Bandimabo : » Kisongo 


La premiére étape fut le mont Kulungu (chez les Bawesa) ot. Mbuka 
planta un molumba qui existe encore actuellement. De 1a, il se dirigea sur 
Degio, puis sur Gogole, Kitendu, Golambi. A ce dernier emplacement, le 
clan se développa. La femme de Mbuka s’étant enfuie dans le clan Kim- 
butu (Uganda), Mbuka chargea ses fils de le venger. Successivement deux 
guerres eurent lieu entre les deux clans. De nombreux guerriers furent tués 
de part et d’autre. 

Aprés la mort de Mbuka, son fils Sintobe, prenant la direction du clan, 
partit 4 Kamango, puis 4 Ndalahu et a Kisongo chez les Wahumu, ot le clan 
demeura de nombreuses années, se développant trés rapidement. Les Ban- 
dembuka trouvérent finalement un excellent emplacement a Kitempa, chez 
les Watalinga, ot ils sont demeurés depuis lors. Toutefois, le sous-clan 


Bandemalankai ne voulut pas les suivre a Kitempa et s’installa pour son 
compte a Bolue. 


Généalogie Watalinga 


Kabenaie clan Bandekabenaie 


Kibere »  Bandekibere 
Goya » Bandegoya 
Bolabo » Bandebobabo 
Muyayu 4 Kibatenga » Bandekibatenga 
Koikoma » Bandekoikoma 
Mude » Bandemude 
Wasana »  Bandewasana 


Mbuka »  Bandembuka 


920 PavuL-E. Joset Anthropos 47, 1952 


I. Généalogie du clan Bandekabenaie 


Kabenaie 
a 
Oduva Avimanza Wango 


(I) (II) (III) 


1. Sous-clan Oduva : Notable Kobiro 
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2. Sous-clan Avimanza : Chef Saa II 


Ndaliha Alibu 
Banguhete 
Kawapi 
Mayoka 
Itato 
3 
N 
q 
§ Genutsa 
iS 
< 
| Volupona 
\Bonavakeri Atombia 
ldo 


Mayoka 


Kuevanira 


Navusesa 


Kinonga 


Liero 


{ Motomo 


\preaelans 


Dzongi 


Batigaye 


Ndioka 


Aita 
4 Tongane 


Saviniembi 


| 
| 
| 


| 
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Kuevanira 
Mavuesa, 
Kinonga 
Siakale 


Kumpake 


Daha 
Mutingba, 


Kibanola 
Bazomba, 
Kiavoga 
Matayabo 
Kisangani 
Mundala, 
Apalikenge 
Bamoka 


Kasalu 
Musikivi 


Ehova 


Avimanza 
Maigesi 
Bagakedi 
Muzelu 
Ndzugu 
Baleki 
Nabagalia 
Pebuke 


Lewanzula 


Muzabuhu 


Bakagedi 


Ndomabo 


Sotete 
Akumendia 
Makangole 


Bukau 
Luanga 
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Musoke 
Mulengito 
Kambiro 
Sombakalio 
Nzekuwe 


Sumani 


Motoma 
Kiabo 


Mayoka 


Mololu 
Bampue 
Kangwata 


Kituvi 
Kibambi 


Bangete 


{ Alibisa 


Nabolalo 
Poli 


Maliani 
Saa Mbili 
Xagola 
Mayoka 
Makanza 
Nduabo 

| Kabaya 
Kilimani 
Eugeni 
Kidole 
Akumba 
.Atsuma, 

{ Moke 

|Mugo 
Sungulia 
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3. Sous-clan Wanguo : 


Kianda 


Gesili Moyumba 
Modulo 
Kipindo 


Vindzi Magoba 


Wanguo 


Semulante 


Bakuhe Kiongo 


Sikoma 


re 


Notable Malonga 


Kilima 
Etomo 
Mutoma 
Mopanza 
Nzikadi 
Mosembelo 
Andiho 

{ Teniga 
Malumpe 


Moliante 


Kigube 
Serange 
Batumalero 
Katongo 


Ndomua 


Simutalinga 


II. Clan Bandekibere 


Kibere 


Mutolo 
(II) 


Amogirandeni 


(1) 


Kabiti 
(IV) 


Banafu 
(IIT) 


Aholohu 
(V) 


1. Sous-clan Amogirandeni : Notable Agolo 


Djongo 


Basakela 
Sevana 


Biambu 
Amorigandeni 


Bomesi 
Kulema 


Katavare Koya { 


Batopana { 


Autose 


Mafuta 


Musirua 


Babenge 
Mugali 


Talente 


Ganoela 
Sekangulu 


Gameya 
Botsula 
Mambukia 
Semalagasi 
Agolo 


Obise { 


ee a 
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Malonga 


Bandemele 


Kabasha 


Kalieni 
Bakombe 


Bambei 
(V1) 


Bitigale 
Manzina 
Euseni 
Djova 
Kulinga 
Huniobolo 
Mangbengbe 
Vindulie 
Mupitazila 
Namekunga 
Magbembe 
Magome 
Kaboa ° 
Mokama 
Nduana 
Siatone 
Matongo 
Longalonga 
Kifungula 
Kiduvo 
Oetavi 
Paloko 


Baiete 


Koya 
Takunde 
Bayaya 
Sumbakilo 
Botsula 
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2. Sous-clan Mutolo : Notable Adoda 


Kisola 
Devia 


Mutolo Okalehu Takwa 
Adoda 


Kapela 


3. Sous-clan Banagu : Notable Abongazi 


Abongasi 


Salia 


Sizongo 


Balizelua 


Ikola Tabawa Bokuluagi 


Kontuabe 


Nzikali 
Banate Bohomaneni 


Ndiama 


Kavamba 


Muzeze Sengi Boluane 


4. Sous-clan Kabiti : Notable Basehu 


Ekola 
Kisaka 
Bambogea 
Mosendwa 
Bahengese 
Sekakul 
a Tavakoye Luganda 
Makemba Etzera 
Godia Talola 
Kabiti Abambi Kikaba 
Mokunule 
Sembuki 
Kiabu Molenga Kiabu 
Ndioka 


Makandulia 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 


{ 


Mulanga 
Kipanga 
Telebuki 
Mogami 
Kibanda 
Tatsudu 
Benovanontu 


Musegu 
Kavatanie 
Lubangia 
Okalehu 
Songi 
Makambo 
Mongbogulo 
Kahuli 
Esuntu 
Kovaliaba 
Komilua 
Bandonga 
Magbengbe 
Ballikuleva 
Sikisebangi 
Gavomue 
Nabunobuna 
Biahohe 
Dzonga 
Bavendobila 
Kitongana 
Tabagua 
Bisolo 
Buyenguma 
Kamoga 
Katabale 
Bankale 
Batolani 
Batuendia 


Basehu 
Mulozi 
Kibalama 
Koye 
Kiseve 
Mututuhe 
Kibundi 
Takalega: 
Nzigola 
Monganga 
Motama 
Kabiti 
Kilimani 


Takoa 
Kilasi 
Kahasani 
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5. Sous-clan Ahololu : Notable Alunzu 


Tipese 
Atenge Siogemu | 
Abugampi 


Untemayo 


Sikapipa 


Namovoya 


Koluli 
Aholongi 
Takuombwe 


Tuluma 
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Mokango 
Moka 
Ndengu 
Bolumonki 
Mazalangi 
Onapo 
Asabula 
Kalibe 
Maipi 
Malobe 
Kiambi 
Tagomana 
Mamusa 
Kizengele 
Agbelu 
Kigombe 


Namuanga 
Kikbadia 


Zadi 
Nakulaku | 


4 


aorta re 


Si 


.. 
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Bambei 


Mbali 


Mbali 
(I) 


6. Sous-clan Bambei : Notable Pelekenie 


Kalibondo 
Vitagua Siavana 
Ndahola 
? Pelekenie 
Atokandeli Monondo 
Bokaliabo 
Apaloko 
Siadat | Soe 
iagesa 
Katumbi 
Bamolie 
Apolako Kasegani Abulogi 
Kavutemi 
Aomose 
Bahula Kiambole Olakemu 
Mente 
: : Abukia 
Kinovi Bohula { Bilisa 
Katambo Siasumba, 
Kenebia 
Kakule 
Banzibanzi Bagalia 
Wanziwanzi 
Kasongo 
Makele Matsukunde { Siaatniba 
. f{ Avivega Kolone 
piogeo { Simalepi Lovalerua 
III. Clan Bandegoya 
Goya 
Muyemo Bolumose Ahumenzo Moli 
(II) (III) (IV) (V) 


1. Sous-clan Mbali : Notable Avigolu 


Lizilambi 


Bakomba 


Esagala 


Kavete 


| 


Lindei 


Sibatuvabia 


Tshoboli 
Dezekuani 
Apata, 
Okarumbutu 
Kokeva 
Andivomisa 
Maganibo 
Kayenza 
Masio 
Levande 
Agbolo 
Bumeli 
Bagama 
Aningomu 
Bampanie 
Situano 
Mutsili 
Atigehi 


mm 


925 


Kasesa 


Kokonange 
Kibandoli 
Kamulupe 


Demele 
Kidengo 
Bagalia 
Lusime 
Kango 
Kavoanga 


Boya 
(VI) 


Bolumba 
Avigolu 
Basime 
Ndikivulia 
Kikoni 
Kahegua 
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2. Sous-clan Muyemo : 


Bedu 


Kitele 


Sibindi 
Muyemo 


Lovango 


Notable Kikombi 


Kivete 


Bakankuisia 


Kikanza 
Tuie 


Malaganda 
Walebulia 


Musabala 
Kuvomue 
Balebanie 


Mutanuana 


Mayavo 


Bamugumbe 


Opweto 
Muserua 
Kisiodaki 
Katua 
Egaka 
Mwalimu 


3. Sous-clan Bolumose : Notable Kilibanda 


Bengeola 


Bolumose 


Bolutu 


Kalaba 


Lussenge 


Akilanzoa 


Bangweti 


Sigahu 


Kukuhe 


Bandio 


Malodi 


Bolemuna 


Luetovola 


Kivave 


Asulua 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
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Kanzalai 
Agunzalia 


Kaoko 
Kikombi 
Nzomela 
Siavakaki 


Gavomwe 
Ayongabo 
Aviguna 
Seluma 
Basuku 
Bakanguate 
Awenta 
Kisobi 
Kuwanda 
Butshulanda 
Namasio 
Matala 
Okantua 
Sibandeia 
Bulika 
Babasiya 
Nakute 
Eveani_ 
Kizumbula 
Muhuidi 
Augebu 
Babokela 
Begendia 
Bambalela 
Matano 
Kilibanda 
Kiluma 
Egondoka 
Bahubiabo 
Boluane 
Nziome 
Maduku 
Kise 
Mupilove 
Baguantilia 
Sindavaki 
Dieguiva 
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4. Sous-clan Ahumenzo : Notable Baboana 


Zangu 


Zoboli Tulenzi 


Solo 


Ahumenzo 


Aluta 


5. Sous-clan Moli 


Mutsope 


Moli 


Mokama 


Semokonza 


Amwambi 
Kabili 
Sibieso 
Sibuliki 
Koba 
Ahubu 


Manzombe 


Sibalongo 


Doleleye 


Semgamapo { 


Bantolera 
Molamba 
Sunge 
Nzova 
Baboana 
Aluna 
Wanda 
Musendua 
Kanuku 
ZOZOZO 
Wasili 


: Notable Abugu 


Mameka { Abugu 


Nombe 
Walikingia 

Mulango 

Nombe 

Kisaka 

Navogengo 


Siagahumpa 
Simaguli 


6. Sous-clan Boya : Notable Kasiki 


Etusake 


Boya 


Banzabana 


Semalagoye 


Makudu 


Kohukohu 


Bamenta 


Kivota 


Mukeni 


Botshula 


ee eee 


Malovoye 

Kivendigele 
Kasiki 

Alibe Bubengwa 

Ntobe 

Sekana 

Ungoyi 

Bopo 

Mutangu 

Avigola 

Kaukene 

Mussuku 

Boda 

Undemonte 

Babundomila 


' Kabonge 


Tuamba 
Polusi 
Malankani 
Atoko 
Siakpode 
Mokubwa 
Gekoma 
Rotshu 
Akpodu 
Awuhantala, 
Elugempi 
Apamohi 
Mukubi 
Movogi 


CO 


Bubabo 


Koikoma 


Sembia 


Mabengwe 


Mwandeki 


Genza 


Kagbudu 


Giliva 


Isomia 


Mwamba 
Untente 
Segbi | 


Agbulia 


Mbwela 
Munkutu 
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IV. Clan Bubabo 
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Badidua 
Okalema { Mavuli Kahungu 
Kianzale { pee 
Mulibi Sengi Gendzo 
Bwet Ahulenese 
ae Okalema 
Sengi 
Lopele 
Mahodi 
Lueta 
Belumi 
Ahuohuho 
Masokolo ae 
Mutuezi 
Gobia 
Klimitaye 
Siabeka Bolumoki 
Balianane 
Podou 
Gepantre 
Begombolia 
Bogetahnu | ‘Alnpaaes 
Antaite 
V. Clan Koikoma 
Ndiabo 
Botshula Motekamai 
Ankilovu 
Zakunai Ankunda 
Biamaka 
Aokeva 
Abubiki Bambogera 
Sorotia 
ri Bonzalumehi 
Kibira Negeleta 
Abaloko 
Dengu Sibasania Amisi 
Untegemu 
Abembi 
Manzabehu < Takunamba 
Ahumbia 
Madengeba 
Malahunte 
Munengia 
Agili 
Babola Ribu-Ribu 
Zabeli Simbila Sumaeli 
Etonga 
Matamakuni 
Kina 
Kamaza 
Muntumuhi Namasio Lipese 
Sintumpe Gidabo Kamuhe 
Malehowa Malebuni Olanza - 
Mutahu 
Melimano Masimengo ne 
Alvi 
Untehunko Anive 
Ahungbie Untemotsa 


Les Baamba et les Babwizi du Congo belge et de l’Uganda Protectorate 929 
VI. Clan Bandemude 
Akuanogbue Kipaya 
Dengema 
Mopaka 
Okadite 4 Kinawa Balelani 
Sesehi 
Katuka 
Kedza 
Gebu Kayumba 
Kisuambi Bayabo 
Solua Asole { Oviagbe Kiviniro 
Bagbuenai Ndziome 
Okbade Patina Eushugemo 
Obepa Pasila 
Niakutanua ; Takua Tungi 
Balidedua Mutakwaki Mayolo 
Ndakekabani Nakotana 
Ndakanie Basiendebo Kako 
Angisiandi Kogama Mude Tsetse 
Bitatu Aviagbe Kiviniro Gomazongo 
Bangihani Magolo 
2 sent} Georgi 
: uholu Kiduka 
= alt Kikbolia 
: Baoga Bitigale 
Atshumbi Magulia Dzongo 
Tulakali Lukiakanzi Magbonda 
Abutini Bamutiekeau Munyoro 
Besimilie Kakulukia 
4 Netgale Kitongana 
Bolabogani Mogi sape | Mundeahu Betigali 
Situvekia Wedemu Musafori 
. Kiteba Dzodi 
pakenzt { Zitaloga Muzomba 
Tavanuka Aloba 
Busulia { eee { Sibangweti Ndiegwira 
Pwelwa Mude 
VII. Clan Bandewasana 
Wasana 
RE NR RR RR RRR 
Kilundi Gonde Tumbi Mwega 
(I) (II) (III) (IV) 
1. Sous-clan Kilundi : Notable Aubigo 
Manakuvua Sebanama 
Badaka Balihe { = iockkie { Tavakua -_ Bavungie 
Bwenta Walumu Baruti 
Sisimoli Kamaniaki Aubigo 
che Etomo Nibeba Kavese 
ae Autolo Batagane Rakakia 
Aubegemu Meliane Aviloka 
Muzerua Katwa 
Kilundi Kisiodake Bozi Kebane Bakumba 
ake Bira Tinpaloki Makeke Kahumba 
Beyoli Mutuezi Kegoya Kenda 
Augemu Botshula 
Mutume Semvasali Mwaseli 
Malakai Nzenze 
; Makuano Sebogoa 
Siabulu Gelahu Sebango 
Zako Gube Matebo Kengobo 
Ahungasi Bolugeva Angane 
Ahumbolu Bonkosi 
Sekalengi 


Semogomba Olageva 
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Sawana 


59 
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2. Sous-clan Gonde : Notable Mokata 


Bosala 
Balidedua 
Tavamwe 


Atsapolo 


Balito 
Bavunana 
Tsinguko 
Molaku 


Tavavoyaya 


Kingovo 
Nteavo 


3. Sous-clan Tumbi 


930 
Sekanaga | 
Basehi 
Gonde 
Siolumo 
Siabana 
Mayoka 
iouands | 
Tumbi od 


jdeolst 
(ish) . 


Solia 
Akunkasi 


Abologota 


Rianeshehd 


nk 
LK 


| 
: 


Kasolo 
Balamutaba 
Kavaho 
Aliova 
Amose 
Agili 
Zolobo 
Abembi 
Molango 
Sebalito 
Kasimba 
Banduleki 
Bwetshonde 
Kahunte 
‘Wegamie 
Munele 
Akoti 
Balito 

nza 
Kiabu 
Votaka 
Bela 
Nakabanda 
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Sikato : 
Ibala 

Mpukudu 

Ndelo 

Mokata 

Kongoli 

Bangani 
Kisumba 
Kisimbo q 
Navionga -5 
Kitsega : 
Kuveliaga 
Libobo 


= 


Bahongamia 
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VIII. Clan Bandembuka 


Mehu Kamuhe Masitolo 
Namasoba Kimpaho Mopelele 
Sintobe « Esila Kaboba 
Kabelembe Mangaribi 
Kalisia Kiangala Bamoseko 
- Mukove Balutama 
pabonpa. { Bakeslola Yambula 
Kiondo exe Ixaseli Namubonda 
| sah : Zahuzahu Mokpelu 
Agbela Vilua Tongba 
Mazonda Molonda < Maliebula Babogali 
- Fundi Kalumwenda 
Bompee Bavungi Ligbuma 
Kisongo Malebe Mobaya 
Mutahekwa Mabili 
Nabugwenai ; Mukiwabo Avidi 
Bonza Nabulugi 
IKkavenagevo Movayo 
Galia { Net {Mone He 
Tutsuvene Bakakengi Kolegalega 
Kiseud { Musegante Kasawa 
e KXatsolo Kisola 
“4 Nziagamo Volibuane 
aa) , Kiendo Mangese 
= Siakulu eh er Molangahi Mieucks 
Kavelege Kakumba 
1 Kisongo Kengele 
Malankai Nabakali Muhegua Nakililo Kibamba 
Utsheloba Bantini 
Sikapasa Katela 
Mukuena Baliebani Moanga 
Benite {Malsgove Gongbwe 
IKkavoyo Kalimoye 
Babutai Kisongo 
| Mangele Tunga 
Imabo Sibaite Kxasande Mogbolusi ak ee ee 
|siessiws Siakulu 
Bahanza Bogio 


2. Les Bawesa (Congo belge) 


Sila, l’ancétre. du groupe Bawesa, était installé a Mboha, dans les 
montagnes du Toro. Au cours d’une dispute avec ses fréres de race, Sila, 
mécontent de ce qu’on lui reprochait son isolement datant de son veuvage, 
quitta les siens et vint s’installer au mont Kiagumelia (escarpement du 
Ruwenzori). Il était uniquement accompagné d’un frére, nommé Ndele, et 
de sa fille Magambelane. 

Lors de son installation, il envoya son frére Ndele chercher femme 
chez les Bambuba. C’est ainsi que Ndele arriva certain jour chez le mumbuba 
Biombo. Ce dernier vivait en plein air en compagnie de sa famille. Ndele 
lui apprit a construire une case et, en recompense de l’aide qu’il avait donnée, 
recut la fille Andebiombe qu'il emmena et donna a son frére. 

Sila était établi depuis quelque temps quand arriva Walerekovia, 
ancétre du notable Pelekenie, qui venait en avant-garde du clan Baniangala 
-chercher de bonnes terres pour ce groupement. 
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Au cours du repas que lui avait offert Sila, le Monande constata que 
la nourriture était sans gott et offrit son sel. Les deux hommes firent pacte 
d’amitié. Sila fit don de sa montagne 4 Walerekovia, puis descendit dans le 
Bwamba et s’installa 4 Bimba (village actuel du notable Dzodzo). Il engendra 
a cet emplacement ses fils: Bokoti, Doweza, Semasie, Velavoye, qui for- 
mérent dans la suite le groupe des Bawesa. La migration de Sila date de la 
méme époque que celle de Kabwera, l’ancétre des Watalinga. 

Un jour que Sila se promenait en forét, il trouva un chien égaré. Il 
prit le chien, sachant que son maitre viendrait le rechercher. En effet, quel- 
que temps aprés, un Mutalinga, nommé Muli, vint a la recherche du chien 
et s’étonna que Sila véctit seul. Ce dernier lui expliqua qu'il était forgeron. 
Muli s’étant rendu Aa la case de Sila, apercut la fille de ce dernier et elle lui 
plut. Il ’épousa en donnant sa propre fille comme épouse a Sila. Le nom de 
Bawesa signifie « Les forgerons» et provient du verbe kitalinga kuwesa (forger). 

Sila et Muli eurent de grandes relations d’amitié et, dans la suite, 
Bawesa et Watalinga contractérent mariage les uns chez les autres. Les 
Bawesa ont également cherché femmes chez les Babandi de l’Uganda. 

Le groupe des Bawesa demeura a Bimba jusqu’au moment ot, devenus 
trop nombreux, la nécessité de trouver d’autres emplacements libres et fer- 
tiles se fit sentir. C’est ainsi que Bokoti s’en alla 4 Makeni, Ngite a Kisegeta, 
et Ngianie a Matulu. Mais les Bambuba voyant les Bawesa devenir de plus 
en plus nombreux et, de ce fait, dangereux, commencérent a leur occasionner 
des difficultés. 

Basukanie dut se réfugier 4 Sungu. Devant l’avance des Bambuba, 
les Bawesa leur firent une guerre meurtriére et parvinrent a les refouler en 
pleine forét vierge. La paix revenue, les fils choisirent Buedza comme chef 
du groupement et commencérent la mise en valeur des terres. 

Les Bawesa demeurérent toujours sur leurs terres, limitées au sud par 
la riviére Kombo, au nord par la riviére Nangada, a l’est par la riviére- 
frontiére Lamya et a l’ouest par la riviére Metule. 

Comme tous les autres groupements, ils eurent plusieurs guerres. La 
premiére fut contre les Balese du groupement Bakondjo de l’Uganda. Les 
Baniangala avaient été attaqués par les Balese qui voulaient prendre leurs 
terres. Les Bawesa, appelés a l’aide par les Baniangala, vinrent en nombre 
et chassérent les Balese. 

A la suite de l'aide apportée, beaucoup de Wanande vinrent s’incor- 
porer aux Bawesa, a tel point que bientét les indigénes parlaient tout aussi 
bien le Kibwezi que le Lutoro. Les Wanande, qui étaient devenus fort nom- 
breux, furent séparés des Bawesa en 1927, lors de l’organisation des popu- 
lations, et furent réunis aux Baniangala. Malgré cela, les relations entre 
Baniangala, Wanande et Bawesa sont, a l’heure actuelle, encore trés cordiales. 

Une autre guerre importante des Bawesa fut celle qu’ils eurent 4 sou- 
tenir contre les Wahumu. Le clan mowesa Bandindele en voulait aux 
Wahumu qui désiraient prendre la terre Mutunduluku. Tous les Bawesa 
vinrent aider le clan Bandindele et chassérent les usurpateurs. 

Plusieurs années de paix suivirent cette guerre et la population s’accrut. 
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C’est alors qu’arrivérent les bandes Wanasura qui conquirent tout le pays. 
Malina, fils de Ngite, fut nommé chef par les conquérants. Dans la suite, 
Ombia, puis Bazomba, prirent sa succession. Ce dernier fit léchange du 
sang avec Kweweya, chef des Wanasura et interdit le Mwulozi sur ses terres. 

Toutefois, certain jour, un indigeéne Mowesa, nommé Benai, alla raconter 
aux Wanasura que Kinunu (ancétre de Molanmbe) était Mogi. Kinunu fut 
aussitot arrété et bralé vif. Mécontent, Bazomba fit arréter Benai, l’amena 
chez les Wanasura et leur expliqua le mensonge de Benai, qui fut tué aussitét. 
Le pére du défunt, nommé Basimia, voulut venger la mort de son fils et 
demanda l’aide du chef Mutalinga Dzongi. Une guerre cruelle eut lieu. 

C’est sous le regne de Bazomba qu’arrivérent les Bahema, les Bang- 
wana, puis les Européens. A sa mort, ses fils ne voulurent pas lui succéder 
et demandérent a Kikanga, conseiller du défunt, de prendre la direction 
du groupement. Durant les années 1924-1927, le village de Kikanga servit 
de poste d’occupation européenne. Aprés la relégation de Kikanga, les 
Bawesa furent incorporés aux Watalinga et le chef Saa Mbili reprit la 
direction de ce groupement. 

Les Bawesa sont apparentés au clan Bagulia du Toro et aux Bahema 
de l’Uganda. 

Quatre clans sont issus de l’ancétre Sila: 


a) Bandemokoti: Notable Malahundu 


b) Bandesemasia : » Bantoleria 
c) Bandedoetza : » Kiheka 
d) Bandegiania : » Makengele 


Dans le groupement Bawesa se trouve un clan de Basegia. L’ancétre 
Kimono faisait partie du groupement Bandekamene qui se trouve actuelle- 
ment en Uganda a Kabango. 

Kimono, apprenant que Ndele, frére de Sila, avait trouvé lui aussi 
un bon emplacement, suivit ses traces et vint le rejoindre. Ndele Jui donna 
sa fille Napula en mariage, ainsi que la terre Mutunduluku, dont nous avons 
parlé précédemment. Bolokasia, fils de Ndele, fut chargé par ce dernier de 
gouverner Kimono. 

Dés le début, ils eurent, ainsi que nous venons de le voir, a se défendre 
contre les Wahumu. Comme les hommes de Kimono étaient rusés, les 
Bawesa les appelérent Basegia, c’est-a-dire « Ceux qui sont pleins de ruse », 
du verbe kibwezi kusegia (ruser). 

Basegia et Bandindele formérent longtemps un seul bloc. Cependant 
les Bandindele quittérent Mutunduluko pour s’installer ailleurs. Mais la 
famine régnant chez les Basegia, ces derniers leur demandérent de revenir. 

Bolokasia s’étant disputé avec Kimono, Ndele exigea que son fils fit, 
des excuses et rétablit ]a paix entre les deux hommes. Depuis lors, les Basegia 
furent incorporés dans le groupe des Bawesa, avec lesquels ils vivent en trés 
bonne relation. Les Basegia furent chargés de garder la frontiére contre les 
entreprises d’envahissement des Wahumu. 
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Groupement Bawesa 


2. Clan Bandesemasia 


Bababoya 
Amukani Sonkaya 
Balituane 
‘ Aduka 
Mulohu Bayonge Mutatewa Bakueli Alibe {Botemo 
Ahogepane 
Bonga 
re -Mandaluba {Ma bat 
a Bantoleria 
g Balimangwa | Kasoloka Kuvaloya 
vn Wankela 
| Kitalio Ndubo Bogenge 
Bakolania 4 Agbade Zambo 
Namasio Balisima 
Tabakumionze Ligende 
Banzeka Semana < Bangwesi Kioka 
Muluzi Bapunua 
| Riche Gilumsi Batanga 
: Nameluha Lisho 
Baoga Baligihamba 
3. Clan Bandedoetza 
Kiheka 
Gambua 
Bilumi Baletoma 
Kisangani 
Kavulima 
Bende 
rs Lovarua Kikoto 
Kiamba Bazombe KAGE 
Molokale Bayebula 
Edzolonga Mukira 
Mundeke Maya 
Malebe Etzeva 
Ahumbia_ Waraga 
Kamu Mosumola 
Salua Akuane 
Kasande Limengo 
Gumbia Zozo Balike 
Benola Kigela 
Magelia Diabo 
Vunkwamie Sebabibo 
Banumosise Kigaba Golelua Tavevuga Kibira 
Sikoma Limba 
Doetza Ngite Irunga 
Kusumba Kavina 
Kibogoma Kigbeti 
Malina Kiambi 
‘ Esonga Vagomia 
Kilema Katikini —Kisule 


Dingima 
Bamutuake 
Motai 
Sibakia 
Boma 
Kkunga Undoku 


Mugimba 
Siapaloko 


Limasi 
Kikanga Twaba 
Lussenge 
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1. Clan Bandemokoti 


bio Tontedi Ahotobeni { apee 
Kusianto Akubiane Avompi 8 
7 Kulabia Kubalabange Manzubu 
fokoti Malahudu 
Nakelelo Kiliba Malitebia 
Bagi Untemologe 
8 Mahodi Milingito Kohevomwira 
Akoleya Kule 
4. Clan Bandegiania 
Mobambi 
‘ Tubisona Kandemuire 
Ebobia 
Abongisa 
Bazua 
- i. Roar Kigbelu 
/ Namekenge viode Motemba 
Agaba Bakatumba 
Ledeka 
Sehakaokwa 
Saviodi 
| Bonguka Kayongo 
Tavuya 
ica Kiboba 
Sash Atoko 
; Nakusekua 
Evugaliaba Kuheli 
Kitianga 
Tantoye 
Makanzema 
Badelemba Magonge 
Balese Kikula Kwambali 
3 Daboli 
Ese Masiendebo Wikicohe 
Ngiania Mogese 
Bangea 
Simuli | Kazolia 
OUD S, | Lugulugu 
Muvulia 
Kidede 
Muwese 
‘ Ngungu 
Biongelua Bokasinga 
Esenombe 
Sendawa Agbatu Boni 
Mogomila 
Mutielo Esivolengo 
Bitali 
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Clan Basegia 


Betungi 
Makengebe 
Wasakera 
Egasani 
Kamba 
Apilolu 
Kiyaya 
Baleme 


| Anzondi 


Ndekelera Zomba 
| Siavite 


Mobetshu 


Salo 
Nzova 
Asimba 
Aviga 
Kamumpa 
Kinama 
Bukenge 
Mokama 
Kidugo 


Kimono 


Mosendua 


Bazunga Masantombo Kahunze 


Maselo 

Kihega 

Molezo 
Vimono Katavia Babengaye Bitigale 
Kokatesa | 


3. Les Bandegola (Congo belge) 


Les Bandegola, dont l’ancétre est Angolu, appartiennent en réalité a la 
tribu Bambuba, dont ils sont originaires. Ils furent appelés Bandegola, c’est-_ 
a-dire «ceux qui crient fort », terme qui provient du verbe kibwezi kugola 
(crier fort, réclamer, rouspéter); car ces indigénes n’étaient jamais contents. 

L’ancétre Angolu était apparenté au clan des Bandetutu (Baruti). 
Ces derniers étaient entrés, par liens de mariage dans les familles Watalinga. 
Angolu quitta ses fréres pour épouser la fille d’un Mutalinga nommé 
Abvonomwa, membre du clan Mbuka. Angolu donna naissdnce a une 
nombreuse famille qui devint bientét un petit clan. Les Bandegola sont installés 
actuellement 4 Kitempa avec le notable Masitolo. 


Généalogie 
Atzali Ibanza 
Vialievuli 
j Bolia Muziba 
Angolu Segepa Babutaya Ziabatulu Toboli Siongelave 
Bayaya 
Zigili Bitigale 


4. Les Bandegudia (Congo belge) 


L’ancétre Tshale était originaire du Toro et client des Bahema. II 
suivit la migration du clan Baniangule et résida A Niakunde, puis a Kitin- 
dula. I] épousa des femmes Bangulu, puis fit venir son frére Mugiane qui 
prit femme dans le clan Maseia. C’est A Kitindula que Tshale donna nais- 


x 


sance a son clan, qui recut des Watalinga le nom de Bandegudia, c’est-a- 
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dire «Ceux de la pourriture », du verbe gudia (pourrir), car les enfants de 
Tshale ne mangeaient que de la viande pourrie. 

Lors de l’arrivée des Bangwana (Arabisés), les Bandegudia s’enfuirent 
tous en Uganda pour échapper aux massacres. Lors de l’arrivée des Européens, 
ils revinrent 4 Buisega. Mais, par suite des liens matrimoniaux entre Watalinga 
et Bandegudia, leur clan a perdu ses caractéres originels. Les membres se 
sont éparpillés dans la chefferie. Le seul représentant est le capita Kaniama. 


5. Les Wasongora (Congo belge) 


L’ancétre Kahololu faisait partie du groupement Wasongora, installé 
actuellement dans la région de Kasindi. Il quitta ce groupement par suite 
de disputes, longea tous les contreforts du Ruwenzori jusqu’a Kikio, ow il 
rencontra Kirema (ancétre de Mwaka), également d’origine Wasongora et 
qui était venu s’y installer précédemment. 

Ce Kirema était en relation d’amitié avec les Waniamwera. Cepen- 
dant, un jour que Kahololu allait leur rendre visite, il fut arrété par eux 
sous un prétexte futile. Peu aprés, les Bandikele (de 1’Uganda) entrérent en 
guerre avec les Waniamwera. Kahololu, qui était toujours emprisonné, 
demanda a ses gedliers de combattre avec eux; ce qui fut accepté. 

Grace a sa bravoure et a son esprit de décision, les Waniamwera’ 
gagnerent la guerre. Dés la victoire, Kahololu fut libéré et comblé de cadeaux 
divers, notamment d’une femme qui donna naissance 4 un garcon appelé 
Kosama et qui donna naissance au clan des Bandekosama établi actuelle- 
ment chez les Wanande. 

Dans la suite, Kahololu s’installa 4 Mwera. Un Mowesa, appelé Alali, 
vint chez lui et lui donna trois chévres pour avoir un terrain. Mosumba, fils de 
Kahololu, partit pour Kitabuli, ot il demeura quelque temps. Aprés une guerre 
contre les Bambuba de Liongo, Mosumba s’en alla a Sidwara, ot il mourut. 

Aprés une guerre contre les Watalinga, ses descendants partirent 4 Kikili 
ou ils demeurérent jusqu’a l’arrivée des Européens, qui les installérent a 
Rwanoli (clan de Bendera) et 4 Rwamia (clan de Kapamba). Dans la suite, 
les Wasongora furent regroupés par mesure d’hygiéne 4 Kamango. Toutefois, 
& ce moment, le clan de Kapamba émigra chez les Wanande de Katuka. 


Généalogie Wasongora 


Konga  Katsetse Oluhomo Basungi 
amuee ae Silibasa Dedai Pelekenie Bendera 

Kahobolu Mosumba{Kazonano Nawedi Aitemano Bondua, \Eicko 
Hevenvi Gemanza Otshemangu Dasino Tsambo Mikaebi 
umbl \Mukedo Gasa Luveye Angeva Avinza 


6. Les Bashu (Congo belge et Uganda) . 


L’ancétre Kishu était originaire de l’Uganda et apparenté a la tribu 
des Babito du Toro. Une épidémie de dysenterie étant survenue et la mor- 
talité prenant des proportions importantes, Kishu quitta son village Bunan- 
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gabo et s’installa dans les contreforts du Ruwenzori, au lieu dit Kalangula. 
Toutefois, cet endroit ne convint pas parce que le froid était trop grand 
et les enfants en souffraient. Kishu descendit dans la plaine du Bwamba 
et s’installa 4 Kaleba, ot il engendra de nombreux enfants. Il mourut a cet 
emplacement. ; 

Un jour, des Baswaga Baniangala vinrent attaquer les Bashu pour 
leur voler la nourriture, car les champs étaient trés prospéres. Les Baniangala 
furent repoussés et leur chef Mutolobo figura parmi les morts. Le clan devenant 
trés populeux, Gutele, second fils de Kishu, s’installa 4 Kasini, prés de la 
riviére Lamya. 

A quelque temps de 1a, Kambie, premier fils de Kishu, vola la fille 
de Gutele et les deux fréres se disputérent. A la suite de ce conflit, une 
scission se produisit dans le clan. Les fils de Kishu s’éparpillerent : Mbele 
s’installa & Nduguto, Kisalu a Ngite, Kisolu a Nduguto, Kibomboli a 
Nabulohugwa, Mbombi et Kitogo 4 Niahuka, Kuyali 4 Mbehi, et Mulehe- 
lehe & Nakakindu; Kabunga, laissant ses fréres en Uganda, traversa la 
Lamya (actuellement frontiére anglo-belge) et forma le clan du Congo belge. 

Le premier emplacement de Kabunga fut Logale. Successivement, 
les Bashu logérent 4 Bugonabugarimbana, Namoningia et Kasili. Finalement, 
les Bashu s’installérent au lieu dit Mambopia, situé a proximité de la riviére 
Lamya, et ne quittérent plus cet emplacement. Ce clan fait partie actuel- 
Jement de la chefferie Watalinga. 

A un moment, Kimbutu, fils de Kitogo, était venu s’installer au Congo 
belge dans le clan de Balendibo. Mais ses hommes étaient trés vindicatifs 
et se battirent maintes fois, notamment avec les Wahumu et les Bandebuka. 
Voyant cela, Kiabo l’ancien fit repartir Kimbutu et ses gens en Uganda ne 
voulant pas de troubles chez lui. 

Les Bashu de l’Uganda furent tout le temps en guerre avec les Bahanda 
(sous-clan des Baamba de l’Uganda), les Bandemanga, les Babandi de Tati 
et les Waniamwera du Congo belge. 


Généalogie Bashu 


Visera Bogera 
apaebems { Bakaherua Musafiri 
Weeryebo ; 
onge Bainekala 
Apona | halsiena 
Ngesilia 
Kiabo Katungumia 
. é | Atomba Songa 
Kishu Kabunga Mwangebi Ngulongo Bita Alondia 
| Bukuesa 
Baholi 
Kibelu Kiale 
Etunda Sioyi Banaikale 
Mbia 
semecign ly 7 e 
. ukamba tetomali 
Sivotamana | Kambakiabo Alumba 
Maghambo Dombe 
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7. Les Waniamwera (Congo belge et Uganda) 


Muzingi, l’ancétre de tous les Waniamwera, quitta le clan des Badji- 
latshui du Toro (Uganda) a cause d’une dispute avec ses fréres qui avaient 
incendié sa case. I] s’installa d’abord dans les montagnes, au lieu dit Busan- 
dama. Mais le froid le chassa et il descendit dans le Bwamba, au lieu dit 
Kayanzi. I] ne resta pas longtemps 4 cet emplacement. Traversant la riviére 
Lamya, il s’établit 4 Kakuluba. A la suite d’une guerre avec le groupe 
Bashu, les Waniamwera quittérent Kakuluba pour s'installer a Kilumbe 
(au Congo belge). 

Muzingi engendra Kiniamwera et ce dernier eut de nombreux fils, 
dont Eliba et Mohaga. Ce fut 4 Kilembe que se produisit la dispersion du 
clan. Les descendants de Mohaga retournérent en Uganda. La maladie du 
sommeil produisit beaucoup de ravages parmi eux. 

Dans la suite, les Waniamwera de l’Uganda guerroyérent énormément, 
d’abord avec les Babandi qui avaient volé leurs femmes, puis avec les 
Bahombi pour le méme motif ; ensuite avec les Bahula, sous-clan des Wahumu, 
qui s’étaient moqués d’eux; enfin avec les Bandemu, sous-clan Wahumu 
d’Agadembi. C’est a cause de leur réputation de guerriers que les bandes 
organisées des Wanasura leur demandérent de s’enréler parmi eux. Ils par- 
ticiperent a toutes les conquétes tant en Uganda qu’au Congo belge. 

Depuis l’occupation européenne, les Waniamwera de lUganda n’ont 
plus eu que des liens de parenté avec leurs fréres du Congo belge. 

La branche du Congo belge eut également beaucoup de démélés. A 
peine installés a Gawa, ils tuérent, au cours d’une querelle causée par la 
boisson, le nommé Kilikundi, ancétre d’Aubigo. Obligés de partir, ils revinrent 
a Kakuluba ; mais la, les Waniamwera se battirent avec leurs fréres d’ Uganda 
qui étaient alliés aux Wanasura. Ceux-ci vinrent occuper les terres des 
Waniamwera du Congo belge et y installerent des camps de guerriers sous 
la direction de Kikanga: c’est de la que partirent toutes les expéditions 
Wanasura au Congo belge. 

Finalement, les Wahumu, se défendant courageusement contre les 
envahisseurs, parvinrent a refouler tous les Wanasura au dela de la Lamya. 
Délivrés par le fait méme, les Waniamwera (branche belge) vécurent quelque 
temps en paix. Toutefois, aprés une bataille avec les Basalo de |’Uganda, 
les Waniamwera durent quitter leur emplacement pour se réfugier 4 Kiba- 
leka. La aussi, des difficultés avec les Basegia (Makengele) les poussérent a 
chercher d’autres terres. Ils arrivérent ainsi 4 Kinzanzamba, ou le mumbuba 
Sisi les autorisa a résider moyennant paiement d’un tribut de trois chévres. 

Mais, un jour, les Wahumu entreprirent une guerre collective contre 
les Bambuba dont un grand nombre furent exterminés. Mécontents, les Wani- 
amwera livrérent de nombreuses guerres contre les Wahumu. Ce n’est qu’a 
l’arrivée des Européens que les rivalités cessérent. Depuis lors, la paix est 
revenue entre Wahumu et Waniamwera. 
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Généalogie Waniamwera 


Pabati Balemoseko Kipanda 
Bingi Egonda | Zolulu Bangole 
Logeia 
ree Kausamwa Begundia Kankuisha Kolusilia 
Piette Nk he Bonavata sa atlo Sagala Akubisia, 
Lugieka Pakali Tungeke Adema Kitema 
Bogingo Nabuluwe Kayonzi Muntube 


8. Les Babandi (Uganda) 


L’ancétre Nyawaleka quitta Toro parce qu il s’était disputé avec son 
frére qui lui reprochait de vouloir vivre a l’écart. I] s’installa a Namukinda. 
I] laissa Kinavero 4 cet emplacement et partit 4 Songu (Congo belge). Toute- 
fois il dut quitter cet emplacement quelque temps plus tard, a cause des 
guerres que lui livrérent les Bawesa et les Basegia. I] retraversa la Lamya 
et s installa sur les terres du Bovandi, ot le clan est demeuré depuis lors. 

Le clan eut a lutter également contre les Batogo (clan Bashu) et les 
Bandemangu (clan Wahumu). Lors de leurs guerres avec les Bashu, les 
Babandi avaient termé la route de leurs terres. Voyant les Bandemangu 
traverser leur territoire, malgré la défense faite, les Babandi les crurent 
associés aux Batogo et leur tuerent beaucoup de monde. 

Les Babandi forment un clan trés important. Ils se sont scindés en 
deux parties. L’une est restée 4 Bovandi, tandis que Tati, fils de Nyawaleka, 
s’installa 4 Kilumia prés de la Semliki. C’est par suite de mariage avec des 
filles Watalinga que ce clan est devenu Babwizi. 


9. Les Batama (Uganda) 


L’ancétre Tilipo quitta Kivota dans le Toro avec son frére Monenda- 
pola et un indigene nommé Kahungu, parce qu’une épidémie fort grave 
avait décimé la population. Les hommes résidérent d’abord a Kazanze. 
Mais ils ne supportérent pas le froid qui rendait les indigenes malades. C’est 
pourquoi Tilipo décida de descendre dans le Bwamba dont il avait entendu 
dire que des terres étaient encore vacantes, et il s’installa 4 Nzanza ow le 
clan habite encore actuellement. 

Lorsque Tilipo arriva dans le Bwamba, il avait avec lui un grand 
mouton, animal qui était presque inconnu a ce moment. C’est pourquoi 
les indigenes appelérent les gens du clan Batama, c’est-a-dire «Ceux du 
mouton ». Actuellement, les Batama ne forment plus un grand clan. Leur 
histoire est peu importante. Ils eurent des guerres avec Jes Watalinga lors- 
que ceux-ci, chassés par les Arabes, s’enfuirent en Uganda. 


10. Les Bamate (Uganda) 


L’ancétre Babugue quitta Kiaga (Toro) parce que ses enfants refusaient 
de l’écouter. I] s’établit en tout premier lieu au mont Kubimala. Toutefois, 
les Bakondjo Baswaga le chasstrent bientét. Il s’en alla & Kitui, ot il 
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engendra tout son clan qui est demeuré a cet endroit jusqu’a présent. Les 
fils de Kiaga furent : Makoto, Tavekulia, Batigati et Bakakuhe. 

Les Bamate eurent a subir des guerres contre les Bahumbi qui 
voulaient leur voler des terres, avec les Wasalu qui leur avaient pris des 
femmes, avec les Bakondjo qui avaient détruit des cultures. 


IV. Relations et coutumes des Baamba et des Babwizi 


1. Les Relations 


Actuellement, des relations trés suivies existent entre tous ces groupes. 
Si, officiellement, le 30¢ Méridien (par la rivitre Lamya) traca une fron- 
tire entre les populations du Congo belge et de l’Uganda, trop dé liens 
intimes existent toutefois entre elles pour que la limite soit efficace. Pour 
les Baamba comme pour les Babwizi, la frontiére est une affaire qui concerne 
Vadministration européenne. 


Les plus grandes et les plus solides relations entre les populations 
résultent de mariages. Un grand nombre de mariages ont lieu entre clans qui, 
de ce fait, sont unis trés intimement. Les beaux-parents sont toujours res- 
pectés et aidés dans les pires difficultés. Signalons qu’il existe cependant 
certaines régles coutumiéres empéchant le mariage entre divers clans. 

Citons notamment l’interdiction de mariage entre: 


1. Le clan de Saa Mbili et ceux des Babinda et des Bandenibe. 
2 » de Kapamba et celui des Wasongora de Katuka. 

3 » de Dengema et celui des Bandenibe. 

4 » de Ngombe et ceux des Baniangule et Bandenibe. 

+a » de Sumaeli et celui des Bahondo. 

6. » d’Alunzu et celui des Bandenibe. 

7 » de Marabu et celui des Bandemwali. 

8 » de Masitolo et celui des Bandenibe. 


2. » de Kasawa et celui des Basehu. 

10. » de Mukata et celui des Batama. 

oe » d’Aubigo et celui des Banangule. 

12. » de Botshula et celui des Bandemolaku. 
13. » d’Agolo et celui des Bandezami. 

14. » de Kipanda et celui des Bahundu. 

15, » d’Agadembi et celui des Bandenive. 
16. » de Kavue et celui des Batama. 

We » d’Aguane et celui des Bashu. 

18. » de Yondo et celui des Bandikaono. 

10s » de Balendibo et celui des Bandemolaku. 
20. +» des Bawesa et celui des Bagulia. 

21. » de Makengele et celui des Bandibuo. 


Un second lien qui unit les populations entre elles est celui de l’enfance. 
En, régle générale, l’enfant est élevé par son pére ; mais beaucoup d’infrac- 
tions V'infirment. I] est admis notamment que si l’enfant ne se plait pas chez 


. | 
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son pére ou si celui-ci ne l’éléve pas d’aprés les régles ancestrales, Venfant 
peut aller vivre chez le Moyumba et y demeurer jusqu’a sa mort. Il fondera 
une famille chez le Moyumba mais n’appartiendra cependant pas au clan 
de ce dernier. De ce fait, les enfants sont perpétuellement en voyage et 
résident aux endroits qui leur plaisent le mieux. 

Un troisieme lien est celui de l’échange du sang, trés répandu dans 
le Bwamba. Cette coutume remonte au temps des ancétres qui, guerriers 
par excellence, cherchaient des alliances. Les hommes qui s’étaient échangés 
le sang se juraient assistance perpétuelle. Dans la suite des temps, l’échange 
du sang lia, entre elles, deux ou plusieurs personnes qui se juraient assistance 
dans toutes les bonnes ou mauvaises circonstances de la vie. 

Ceux qui avaient échangé le sang étaient considérés comme ne faisant 
qu’une seule unité. Tout devenait commun. Si l’une des parties venait a 
mourir, l’autre adoptait les enfants, mais ne pouvait cependant pas €pouser 
la femme. Il y avait de méme interdiction de mariage entre un échangeur 
de sang et la fille de l'autre. L’échange de sang se nomme : Wahi en Kiamba 
et Sagamayanze en Kibwizi. 

Une derniére manifestation enfin est l’amitié. Quand deux hommes 
sont devenus amis, apres s’étre donné mutuellement divers cadeaux, de 
nombreux liens existent dés lors entre eux. Toutefois, ils ne sont pas si solides 
que ceux fournis par ]’échange du sang. 


2. Les Coutumes 


Pour terminer cette étude, nous tenons a signaler quelques coutumes 
qui sont communes aux Baamba et aux Babwizi. 


a) Le mariage. — Quand un jeune homme est devenu pubére, la 
coutume l’autorise a avoir des relations sexuelles avec les jeunes filles du 
village ou des environs. 

Quand le pére s’apergoit de ces manifestations, il se met en quéte de 
chercher une épouse pour son fils. Lorsqu’il a trouvé la femme désirée, il 
envoie un parent, porteur de chévres, chez le pére de la jeune fille. Aprés 
de nombreuses négociations, le marché est conclu. La dot varie générale- 
ment entre sept et dix chévres. 

Toutefois, il existe une coutume immorale: l’échange de femmes, 
trop répandu chez les Baamba et les Babwizi. Quand un homme désirait 
se marier, au lieu de payer la dot en chévres, il donnait une femme en 
échange de son épouse. Des cas se sont produits ol une femme était échangée 
jusqu’a six, voire huit fois. 

Lorsque les parents, de part et d’autre, se sont mis d’accord pour le mariage, 
la jeune femme doit vivre cing jours chez ses beaux-parents sans rien faire. I] 
lui est interdit également d’avoir des relations sexuelles durant ce temps. Le 
sixiéme jour, la femme prépare elle-méme un repas pour les gens du village. 

Lorsque ceux-ci ont mangé, elle prépare le repas de son futur époux. 
Ensuite, aprés les danses et les beuveries d’usage, le mariage est consommé 
et la femme est déclarée l’épouse coutumiére de son mari. 
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Comme nous l’avons signalé précédemment, l’échange de femme était 
a la base du mariage. Généralement, c’était la sceur ou, a défaut, une cousine. 

Toutefois, jadis, le rapt était trés souvent pratiqué. Un homme dési- 
rant une jeune fille et ne pouvant échanger d’autre femme ou payer de dot, 
l’enlevait et envoyait une petite indemnité de cinq poules a ses beaux-parents. 
Lorsque la femme volée avait engendré beaucoup d’enfants, le mari faisait 
cadeau d’une de ses filles 4 ses beaux-parents en compensation de la dot qu’il 
n’avait pu donner auparavant. 

Aucune interdiction n’existe pour les relations sexuelles entre jeunes gens 
et jeunes filles. Si une de celles-ci devenait enceinte et si son amant refusait 
de l’épouser, le pére de la jeune fille allait trouver le pére du coupable et 
lui signalait le fait. Ce dernier prenait aussit6t une chévre qui était immé- 
diatement égorgée et le sang recueilli dans un pot de grés. La jeune fille 
enceinte faisait ensuite le tour du village, aspergeant chaque maison du sang 
de la chévre au moyen de feuilles du Mulumba. 

A la naissance, l’enfant appartenait a celui qui l’avait concu. Ce 
dernier devait payer une chévre si c’était un garcon, trois chévres si c’était 
une fille. Si la fille enceinte était parvenue a se marier, l’époux pouvait 
racheter l’enfant a celui qui l’avait concu. 

La polygamie a toujours été en grande faveur. Son but principal était 
la procréation de nombreux enfants, source de richesse et de bien-étre pour 
le pére. Toujours la premiére femme a été considérée comme la principale 
du ménage, les autres comme concubines. Ces derniéres doivent aider la 
premiére femme dans tous les travaux. 

Le réle de la premiére femme est de guider les concubines, de les con- 
seiller et d’empécher toute rivalité ou dispute, etc. Quand elle estime qu’une 
concubine est mauvaise, elle peut la faire répudier. Le réle du mari est d’aide 
et de protection vis-a-yis des concubines. Il doit débrousser le terrain afin 
de faciliter la préparation des champs, donner les ustensiles du ménage, des 
vétements, des cadeaux. 

Généralement, l’homme habite. une semaine avec chacune de ses con- 
cubines. S’il montre de la préférence pour l’une ou pour I’autre, ce sera une 
occasion de palabres nombreuses. 

L’adultére n’est punissable que quand la femme mariée en est l’auteur. 
La coutume ne prévoyait de faute que dans le fait de la femme coupable. 
Avoir des relations avec une femme mariée est considéré comme une grande 
faute, punissable jadis de dix chévres et de cinq poules noires. Si ’amant 
refusait de payer, la peine de mort était prévue. 

La répudiation ne peut avoir lieu que si la femme fait preuve de 
mauvaise volonté, d’indiscipline, ou si elle refuse de remplir les devoirs con- 
jugaux. En cas de répudiation, toute la dot doit étre rendue. Si le mariage 
avait eu lieu sur la base de l’échange, les beaux-parents sont tenus de rendre 
la femme ou d’en donner une autre en compensation. La répudiation ne peut 
étre faite par suite de stérilité de l’épouse. Toutefois, dans ce cas, les beaux- 
parents doivent rendre trois chévres au mari parce que ce dernier est consi- 
déré comme lésé. 
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L’inceste et l’inversion ont toujours été considérés comme une faute 
grave. Jadis, les coupables étaient tués. Des sacrifices de chévres et de poules 
noires avaient lieu en vue de purifier le clan. Actuellement, les coupables 
sont chassés de la famille. Les cas sont d’ailleurs trés rares. 


b) La naissance. — Quand une femme est enceinte, le mari cesse 
toutes relations sexuelles dés le sixitme mois. Cependant, la femme con- 
tinue tous les travaux domestiques jusqu’a l’heure de l’accouchement. Chaque 
village posstde une ou deux sages-femmes nommées Yangombe dont le réle 
est d’aider la femme a accoucher. 

L’accouchement se fait généralement en présence de femmes. Le mari 
n’assiste que lorsque l’accouchement s’aveére difficile. Dans ce cas, il existe 
une pratique, d’ailleurs fort condamnable, qui consiste a forcer la femme 
a nommer ses amants théoriques ou réels. Lorsqu’elle les a nommés, on donne 
a la femme un médicament qui facilite l’accouchement. 

Au cas ot l’enfant est mort dans le ventre de la mére, on fait appel 
au Batinitini (circonciseur) qui, au moyen d’un couteau spécial, coupe 
Venfant et en arrache les morceaux. 

‘Si la mére vient 4 mourir avant ou pendant l’accouchement, un homme 
du village, le corps peint de kaolin blanc, lui ouvre le ventre avec sa lance, 
en présence de tout le village et devant la fosse. Il retire l’enfant des 
entrailles de la mére et le montre a tout le village, puis le replace sur le sein 
de la défunte ; les~deux cadavres sont ensuite enterrés. 

Avant cette cérémonie, personne ne peut manger. Dés que |’enterre- 
ment est terminé, une chévre et une poule blanche sont égorgées au moyen 
de la lance qui a ouvert le ventre de la femme. Les bétes sacrifiées sont mangées 
au cours d’un repas public, auquel assiste tout le village. Il est interdit tou- 
tefois aux femmes enceintes d’en manger pour quelle n’attrapent pas de 
mauvais sort. De plus, le feu qui a servi a la cuisson de la viande doit pro- 
venir du village voisin. 

Lorsque l’accouchement s’est fait dans des conditions normales et 
que le nouveau-né est un garcon, la sceur du mari ou, a défaut, la tante, sort 
de la case avec un baton dont elle frappe tous les hommes rencontrés. C’est 
un signe de joie. Lors de la naissance d’une fille, aucune cérémonie n’a lieu. 

En cas de naissance de jumeaux, le mari doit prendre une de ses 
chévres et la donner au meilleur coureur du village. Celui-ci doit annoncer 
la nouvelle aux beaux-parents. Ceux-ci prennent la chévre, puis font la chasse 
au coureur en lui jetant des pierres ou autres matériaux, puis ils sacrifient 
l’animal. Pendant ce temps, le mari tue quatre poules. Lorsque la nuit tombe, 
toute la parenté entre dans la case de l’accouchée et frappe le gong jusqu’au — 
matin pour chasser les mauvais esprits. 

L’éducation des gargons se fait normalement par le pére. Mais, comme 
nous I’avons signalé précédemment, l’enfant est libre d’aller chez sa parenté. 

A Vépoque de la circoncision, les enfants sont appelés chez leur 
Moyumba, tant du Congo belge que de l’Uganda. La circoncision a lieu 
tous les quinze ans environ. Elle débute chez les Walese d’Irumu, puis passe 
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chez les Baniari de Gety, les Bambuba de Beni et enfin chez les Bwamba et 
Babwizi du Congo belge et de l’Uganda. 

Les cérémonies ont lieu dans chaque village. Les futurs circoncis sont 
réunis dans une case, la veille de la cérémonie. Le lendemain au matin, on 
pratique les ablations devant un Molumba et en présence de tout le monde, 
femmes comprises. 

Nous tenons a faire remarquer que c’est une coutume spéciale aux 
Bwamba et aux Babwizi que la présence des femmes. Dans les autres tribus 
que nous connaissons, Walese et Bambuba notamment, les femmes doivent 
étre absentes lors des cérémonies de la circoncisjon. Cependant, il est prévu 
que, lorsque le néophyte est fils de chef ou de descendance de notable impor- 
tant, il sera circoncis a l’écart pour que personne ne puisse s’apercevoir d’une 
faiblesse éventuelle. 

Pendant toute la cérémonie retentissent les Malikumu (trompettes 
de guerre), tandis que trois gongs sont frappés. Aprés l’opération, les plaies 
sont couvertes de feuilles et les circoncis (Baganza) demeurent deux jours 
enfermés dans leur case, puis sont conduits en forét oti ils doivent demeurer 
deux mois sans voir de femmes. 

Ce laps de temps écoulé, les Baganza retournent au village aprés avoir 
incendié les cases qui les ont abrités et dorment une nuit dans la case du dernier 
descendant de l’ancétre du clan (sungelele). A ’aube, les circoricis sont recouverts 
entierement de feuilles puis conduits sur la place publique, ot les méres et les 
femmes doivent retrouver leur fils ou époux cachés par le feuillage. Si une femme 
vient a se tromper, elle doit payer une amende de dix bracelets de Mabondo. 

Les relations sexuelles des circoncis ne peuvent recommencer que le 
troisitme mois aprés la circoncision. Durant le séjour de leurs enfants en 
forét, les parents, demeurés au village, ne peuvent ni avoir de rapports sexuels, 
ni manger-de viande grasse. Il est également défendu aux femmes de danser. 

Lorsque le troisitme mois est terminé, de grandes fétes ont lieu dans 
chaque village, danses, beuveries, etc. Le circoncis est alors autorisé a avoir 
des relations sexuelles. 


c) La mort. — Quand un homme tombe gravement malade, les habi- 
tants du village sont réunis et les parents leur demandent de chercher celui 
d’entre eux ou d’ailleurs qui a jeté le mauvais sort. On leur montre une chévre 
et une charge de sel, cadeaux qui leur seront donnés si le malade vient a guérir. 

Si ’homme meurt, le gong des trépassés est frappé, la parenté arrive. 
Jadis avait lieu & ce moment |’épreuve du poison que devait ingurgiter 
Vhomme ou la femme soupconné d’avoir jeté le mauvais sort (Mulozz). Depuis 
loccupation européenne, cette coutume a disparu. 

Si le défunt a été longtemps malade, son cadavre ne reste qu’un jour 
dans la case; par contre, s'il est mort brusquement, l’enterrement n’a lieu 
que deux jours apres. 

Le cadavre est lavé par les femmes, graissé d’huile de palme et revétu 


de ses plus beaux ornements. La tombe est creusée a cdté de la case si le 
défunt est une femme; au milieu du village, par contre, s'il s’agit d’un 
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homme. Les habitants qui ont creusé la fosse y transportent le cadavre. Si 
le défunt était un homme important, il est assis sur une chaise. Si c’est 
un simple indigéne ou une femme, le cadavre est couché. 

Toute la parenté remplit la tombe de terre, tandis que les femmes 
poussent les lamentations d’usage. Au-dessus de la tombe, une petite case 
est construite afin de défendre le cadavre contre les attaques éventuelles 
des charognards. 

Durant les trois jours qui suivent les funérailles, les hommes ne se 
lavent pas et toute la parenté dort dans une seule case. Le soir du troisiéme 
jour, le gong des trépassés retentit. A l’aube du quatriéme jour, les hommes 
vont se laver a la riviére et, durant ce temps, toutes les femmes doivent 
s’enfuir. Aprés cela, la parenté rentre chez elle. Tous ceux qui avaient 
échangé le sang avec le défunt recoivent des descendants, soit une chévre, 
soit une poule, suivant leur importance. 

Jadis, le deuil était de dix lunes et, durant ce temps, la famille devait res- 
ter dans la case. Actuellement, les circonstances politiques et sociales étant en- 
tiérement changées, les femmes seules pratiquent encore le deuil des dix lunes. 
Pour les hommes, la durée est trés réduite et varie suivant la qualité du déefunt. 


‘d) Les croyances. — Quand l’homme meurt, rien n’existe plus aprés 
son décés. Baamba et Babwizi ignorent l’existence de l’dme ou d’une vie 
surnaturelle. La mort est la fin compléte de l’existence d’un étre humain. 

Encore profondément paganistes, ayant subi peu d’influences exté- 
rieures, les populations que nous avons étudiées professent peu de croyances. 

Luomelia est l’esprit créateur de la terre. I] détestait l’eau car il n’en 
donna presque pas dans le Bwamba. Le culte lui est rendu en Uganda chez 
les Bandenive. 

Liba est l’esprit de la guerre et de la chasse. Quand il refuse de se 
manifester, les indigénes se réunissent pour lui envoyer des cadeaux. 

Abumale est Vesprit des mariages. Ceux qui désirent se marier vont 
lui offrir des cadeaux. _ 

Balimo est l’esprit de l’enfantement que les femmes stériles ou ayant mau- 
vaise grossesse vont consulter. Presque tous ces esprits se trouvent en Uganda. 

Lorsque tout va mal, que des calamités surgissent, que les divers esprits 
précédents refusent.de se manifester, les indiggnes vont trouver Ndevan- 
dendola (l’esprit supréme), pére de tous les autres qui manifeste sa volonté 
par le truchement de sa femme Kakala. 

Enfin le Bubuka (sorcier) joue, dans l’esprit naif, voire méme craintif, 
des Bwamba et des Babwizi, un réle trop considérable. Avant de décider 
le plus petit acte de sa vie, l'indigéne va trouver un Bubuka qui est chargé 
de le conseiller. C’est au Bubuka a décider de la guerre ou de la paix, a régler 
les conflits, 4 diriger les envotitements, etc. 

C’est surtout le Bubuka qui a été longtemps cause du peu d’évolution 
de la civilisation européenne dans laquelle il avait vite apercu la fin de son 
pouvoir. Heureusement, la jeune génération commence a échapper aux 
emprises des sorciers qui sont appelés a disparaitre assez rapidement. 
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1. Introduction 


The vast area, enclosing perhaps forty thousand square miles, which 
comprises the outer Himalayas of Assam, and which extends from the 
Bhutan border on the west to the boundary of Burma on the east, is, from 
the angle of its ethnography, one of the least known areas in Asia. Some 
five thousand square miles, approximately enclosed by the two rivers of 
the Bhareli to the west and the Subansiri to the east, and lying between 
longitudes 92° and 95° E are inhabited mainly by branches of the large 
Dafla tribe, who may also extend still further east into the area loosely 
known as the Abor Hills. » 

But spread over the same large area, although numbering a few 
thousands as against several hundred thousand in the case of the Daflas, 
is a second perfectly distinct tribal group known to themselves and to their 
Dafla neighbours as Sulungs or Sulus. In the annals of Government reports 
this tribe is hardly known even as a name. The first record of their existence 
was made by various small-scale military missions who penetrated the 
Dafla Hills in the first quarter of this century, and whose brief reports 
contain nothing of anthropological interest. 

The tribe was in effect re-discovered by Dr C. VON FURER-HAIMENDORF 
in 1944-45 when he met several Sulungs while in the Eastern Dafla country, 
and was able to record some of the main facts of their way of life. These 
notes were published by the Assam Government press in 1947 under the 
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title of “Ethnographic Notes on the Tribes of the Subansiri Region”, and 
include the following points: 1. The language of the Sulungs is not under- 
standable to the Daflas of that area. 2. They are believed to have been in 
the country when “the other races” migrated in. 3. “I would say they 
(the Sulungs) are of comparatively primitive racial type, and are distin- 
guished from all the other tribesmen by a pronounced prognathism”. 4. The 
economies of the Daflas and Sulungs differ very markedly in that the latter 
live mainly by hunting and trapping, and the collection of jungle produce, 
do little cultivation, and range the hills and forests for months at a time. 
5. They have the reputation of being good blacksmiths and workers by cire 
perdue. 6. They do not inter-marry with any other tribe. 

I visited the Dafla country on a number of occasions between 1945 
and 1948, and visited Sulung villages or settlements, enabling a reasonable 
account of their general manner of life to be built up. Most of the details 
recorded were obtained from Sulungs living near two Dafla villages named 
Rilo and Limdung Mundung. 


Physical Characters and Temperament 


The only two characters I find distinctive in comparison with other 
groups of the region are: 1. The rather small stature, and 2. a tendency to 
prognathism. There is no suggestion whatever of dwarfism, but the general 
average of stature and build appears to be slightly less than among adjacent 
tribes. They are slimly, but wirily built. Although a proportion of both 
sexes have the prognathism emphasised by Dr C. von FURER-HAIMEN- 
DorF, it is by no means universal, and one sees a number of people with 
a small, rounded jaw. The Sulungs differ markedly from a tall, thick-set, 
full-lipped type with rather fair skin that is frequent among the eastern 
Daflas, but they differ very little, if at all from a small, swarthy type com- 
monly met with among the western branch of that tribe. There is no tendency 
whatever to woolly or curly hair. : 

Temperamentally the Sulungs are quiet, shy, and altogether unob- 
trusive on first acquaintance : a marked contrast to the swaggering Daflas. 
Two prominent attributes are their ready laugh, quick sense of humour, 
and a very sharp intelligence and aptitude for learning. This is well known 
to the Daflas, who admit the superiority of the Sulungs to themselves in 
all types of handicraft, weaving, and blacksmith work. I was also told that 
when raiding was the order of the day in these parts, captive Sulung girls 
were much in demand for trading into Bhutan for rug-making, such was 
their reputation for natural skill in simple crafts. 


Area inhabited by the Tribe 


The Sulungs are scattered over several thousand square miles, appa- 
rently from Bhutan on the west to the Subansiri on the east. The entire 
region is one of sub-tropical and sub-temperate mountain ranges, varying 
from three to seven thousand feet; the outer ranges being covered with 
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almost unbroken primary rain forest, while further in where the population 
is denser there is mainly secondary forest. As we shall see below they live 
in widely scattered and very small settlements. 


Affinities and Origin 


I am able to confirm both Dr C. von FirER-HAIMENDORFS statements 
that the Sulungs are regarded as an earlier population than the Daflas, 
and that the two tribes do not understand each other’s languages. Traditions 
of origin can hardly be investigated without a knowledge of the language, 
but the few Sulung men I questioned all believed their people to have lived 
from time immemorial in their present habitat. There are marked differences 
between the languages of eastern and western Daflas, but I was repeatedly 
assured by both Daflas and Sulungs that the Sulung language is totally 
different from any spoken by Daflas. Both tribes also deny any common 
descent, either recent or remote. 

It is clear therefore that two distinct peoples inhabit the same area 
of the Dafla Hills. The Daflas have a main tradition of origin from “steeper 
hills” to the east of their present home, and one may hazard a guess that 
part at least of this large tribe has much in common with the Kachins to 
the north of Burma. I have been told twice by Sulungs that they claim a 
community of origin with the highly organised and relatively advanced 
Apa Tani tribe of a remarkable plateau in the eastern Dafla Hills. The 
whole culture of the two people is today utterly different, and it seems possible 
therefore that the Apa Tanis have absorbed a Sulung element into the lower 
strata of their society. Nothing is known of any linguistic affinity. 

The Sulungs claim very close kinship with a small group who live imme- 
diately to the west of the Dafla Hills, and who are known as Kowas or Buguns. 
This group, said to number two or three thousand at the most, share their 
area with the dominant Aka Tribe, by whom they are looked on as serfs, 
although they maintain their own separate villages. The language of Sulungs 
and Kowas is said by both sides to be mutually understandable. 

A curious legend of their common origin has been recorded by a police 
official to whom I am.indebted for a transcript. “The Bugun and Sulung 
were once the same tribe, and both came from the north. The Sulung were 
the humbler branch of the stock. They settled in the area now occupied 
by independent Sulung villages. They took tribute from their neighbours 
and enjoyed much power in the area. Through increase in numbers they 
became short of land and were forced to move south from the region of the 
Dikri and Bichom rivers: they settled at a place called Sikhranrai in the 
Tenga valley. The Bugun found the Sulungs happy-go-lucky, and planned 
to be rid of them. So they offered them pop-corn, which the unsuspecting 
Sulungs sowed in their fields. They became angry on the failure of their 
crops and trekked off north again to their former home.” 

The economy of the Sulungs is still based largely on food-gathering 
and hunting, and their whole organisation and way of life is very much more 
primitive than any other tribal people of this extensive region. So that it 
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seems certain they have been isolated for an extremely long time from other 
tribes, and, except for the now important culture-contact with the Daflas, 
retain many features of the primeval culture of the palaeo-Mongolian stock. 
Their economy and organisation will be considered below. The Daflas have 
very strong traditions of their migration into these hills from further east, 
and the western branch of that tribe also claim a western or south-western 
origin : and it is at least highly probably that once, perhaps within historic 
times, the Sulungs were in possession of the whole area. 

Stone celts, identical with those commonly found in the Naga, Khasia, 
and Garo Hills are also picked up in this area. It is impossible to hazard a 
guess if they were originally associated with the Sulungs, the more so since 
we may reasonably suppose these celts to have functioned as adzes, which 
would in any instance have been replaced with iron knives and swords. 


Numerical Strength 


Since the tribe is scattered over some five thousand square miles it is 
difficult to give more than a rough guess as to their strength : but from such 
information as I have gleaned I would not put it at more than a very few 
thousand : perhaps six or seven thousand if we include the allied Kowas to 
the west. My own impression, borne out to some extent by the small number 
of children in a family (vide infra) is that they are decreasing in numbers. 


2. Relationships with the Daflas 


It is perhaps unique to find two primitive peoples inhabiting precisely 
the same geographical area and yet preserving their identities: and since 
the inter-relationships between Sulungs and Daflas constitute the whole 
background of the former, any study of them must of necessity begin with 
a consideration of this aspect of their organisation. 

To the far north of the Dafla Hills there are said to be Sulung commu- 
nities living in complete independence, in rugged, unproductive country. 
A member of the tribe who had been there gave the name of three villages 
as Pingdirr, Lesek, and Tungri. But throughout the greater part of the 
hills they live in tiny, widely separated villages or settlements, each one at- 
tached to a particular Dafla village with the fortunes of which it is inextricably 
bound up, and under the control of which it remains. 

The Daflas live in comparatively large villages, with a population of 
up to two thousand in a large settlement : while the attached Sulung settle- 
ment is always far smaller, and may number only a dozen souls. And not 
only is it linked with a particular Dafla village, but is, in a very realistic 
way, bound up with one or more of the leading clans of that village. 

Thus, to take specific instances; at the Western Dafla village of 
Limdung Mundung the Sulungs are subservient to the Notung clan, at Rilo 
with the Tacheng and Talang clans, at Pakkui with the Tacheng clan, and 
at Debbe with the Wali clan. In every instance the Dafla clan concerned 
is prominent in its own village. 
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The small size of these widely scattered Sulung .hamlets, and their 
peculiar relationship with the Daflas makes a study of their composition 
instructive from several angles, and also helps to bring out the dominating 
influence of the latter tribe on every aspect of their fortunes. 

The Sulungs attached to Rilo village are divided into two little groups, 
each consisting of two houses and with different historical backgrounds. A 
simple chart of their composition helps to bring out how a village is built up. 


3. Composition of Sulung Village at Rilo 


A. First group: 


Composition of first house 


Name Clan Particulars Previous history Linked Dafla clan 
1. Pingling Sejha Man of about thirty Came down with family 
years as a small boy from an  Tacheng 


independent village 20 
day’s journey to north. 
Lived first at Pakkui, one 
day’s journey from Rilo 
and was transferred by 
Tacheng clan in Pakkui 
to relatives in Rilo four 
years back 


7 past: Tamu Old woman, mother of Came from Aru, a Dafla 
Pingling (1) village three days north Tacheng 
of Rilo 
3. A small girl, daughter of Pingling Tacheng 
4, (The wife of Pingling died of measles in March 1948) Tacheng 


Composition of second house 


Name Clan Particulars Previous history Linked Dafla clan 
4. Niuji Libya Man in twenties Came down with all 
family asasmallboyfrom Talang 
independent village and 
lived at Pakkui. Moved 
here three years ago 


Ze? Pincha Wife of Niuji (1) Came from Papum valley Talang 
one day south of Rilo 

3. An adolescent boy, younger brother of (1) Talang 

4. Pinchui Libya Man in early twenties. A younger brother of (1) 

Dacah Terwa Wife of (4) Came from Kakko-Kao Talang 
two days’ journey north 
of Rilo 

6-7 Two small girls: the children of Pinchui. Talang 


B. Second group: 


Composition of first house 


Name Clan Particulars Previous history Linked Dafla clan 
1. Niezu Tejhe Middle-aged man Always with Rilo Tacheng 
2. Mami Libya Wife of Niezu (1) From Sedde village one 


day’s journey north Tacheng 
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Name Clan Particulars Previous -history Linked Dafla clan 
3. Kake Tejhe Youth of 16-17, son of Son by a previous marri- 
Nizeu age, mother now dead Tacheng 
4. Kadang Tejhe Younger brother of (1) Always at Rilo Tacheng 
5. Marcha Luncha Wife of Kadang (4) From Debbe, one day’s 
journey to north Tacheng 


Composition of second house 


Name Clan Particulars Previous history Linked Daflia clan 
1. Katung Libya Elderly man Always with Rilo Tacheng 
2. Mote Tamu Wife of Katung From Richi, four days 
north of Rilo Tacheng 
3. Kakung Libya Son of Katung (1) As for Katung Tacheng 


Youth of about 17. 
4. Kachwa Libya Nephew of Katung. Son of a brother of Kat- 
Aged about twenty ung now dead Tacheng 
5. Menya Sejha Wife of Kachwa From Gola village far to 
north. Captured by 
Rengka village ina raid Tachung 
on Gola, by whom sold 
to Pakkui (near Rilo) 
who sold her to Rilo 
Daflas as a wife for 
Kachwa. Tacheng 
6. A small girl, the child of Kachwa and Menya. 


Taken together, the two groups of this hamlet fall into three historical 
divisions : 

1. A group of three houses (the second group listed above) attached 
to the Tacheng clan of the Daflas. This group is stated to have been linked 
with the Tacheng clan for many generations. The forebears of the latter 
once belonged to the large Dafla village of Pila, some fifty miles east of Rilo, 
whence they broke off five generations back. Even at that time the Sulungs 
had been with them for some generations at least, and accompanied them 
in their migration westwards. 


2. A single house (the first of the first group listed), also linked with 


the Tacheng clan, but only recently attached to Rilo from the large neigh- 
bouring village of Pakkui. 

3. A single house (the second of the first group listed), linked with the 
Talang clan of the Daflas, and like the foregoing only recently associated 
with it, having come also from Pakkui. Both (2) and (3) are thus offshoots 
from another Sulung village : and their presence at Rilo is due in each case 
to a transfer arranged for the convenience of the associated Dafla clan. 

The small size of a Sulung settlement (by all accounts there are few 
larger than Rilo) makes it inevitable that virtually all marriages are inter- 
village. Apart from this, the analysis I have just given shows the essentially 
fluid neture of the internal structure of a Sulung settlement : this is due to 
a great extent to the power of transfer of individuals that rests with the 
Daflas. In two instances at Rilo the transfer of individual men has led to 
the setting up of new households. And I was assured that this is by no means 
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an abnormal village: once a Dafla village has a Sulung settlement linked 
with one or more of its component clans, it normally retains it permanent- 
ly unless the clan-representatives concerned should migrate ; as in fact happen- 
ed with the Tacheng clan now at Rilo. In this specific instance I have no 
information as to why the two recently-joined households of Pingling and 
of Nieju and Pinchui were moved from Pakkui to Rilo by the Tacheng and 
Talang clans of the Daflas: my enquiries were simply met with the reply 
that that they were transferred to fellow-clansmen. 

As we have seen, each Sulung village, with the apparent exception 
of a number in the far north, is attached to a particular Dafla village, and 
more specifically to a leading clan within that village: a bald statement 
calling obviously for enlargement. It is vital that we appreciate that a 
Dafla village is itself a relatively loose organisation wherein the social unit 
is essentially the clan household. 

The Daflas live in huge, communal houses which may be inhabited 
by a hundred or more people, and each house is a community within the 
loose structure of the village, centring round the leading clan which inhabits 
it. Individual clan-households are perfectly free to break off and join onto 
other villages. So that, in the absence of a solid village organisation such 
as we find, for example, among the Naga tribes, it follows almost automati- 
cally that the Sulungs should be linked with the clan as the basic unit of society 
rather than with the vaguely organised village. 

Narrowing down the relationship between the two tribes still further, 
a Sulung household is normally under the overlordship of a particular 
individual of the Dafla clan involved, who has first claim on certain services, 
and the right to dispose of the household as whole or part of a trade agreement 
with other members of his c]Jan. I am not able to state positively if Sulung 
men always remain under the same clan, but this is stated definitely by 
both tribes to be the normal state of affairs. In the case of the women, the 
same cannot apply, since the marriage system is exogamous, and, remember- 
ing the smallness of the tribe, it stands to reason that a woman of one Sulung 
clan cannot necessarily be provided with a husband from members of 
another clan under the suzerainty of the particular Dafla clan with which 
she herself is linked. 

The relationship between the two tribes savours more of a feudal arrange- 
ment rather than slavery : and within the broad limits ot their customary obli- 
gations to the Daflas, the Sulungs are free to carry on with their own way of 
life undisturbed and unmolested. The Daflas, who are in any event a boastful, 
swaggering people, are never tired of emphasising their complete overlordship 
and superiority to the Sulungs: who in their turn, while remaining perfectly 
self-respecting, seem quite resigned to doing whatever may be required of them. 
An important point in the relationship is that there appears an implicit under- 
standing whereby Sulung women are not abducted or molested in any way. 

In so far as they can be forcibly transferred or sold by their overlords 
they are, theoretically at least, slaves. In practice, however this is said to 
happen but rarely against their consent. 
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A detailed analysis of such a complex state of affairs would naturally 
require prolonged study in the field; but from such data as I have been 
able to accumulate, the main features of the partnership between the tribes 
seem to be as under: 


A. Advantages to the Daflas: 


4. Labour for help in cultivation, especially at the busy season of the year 
when jungle-cutting and burning are in progress, and in harvesting. 

2. Porters for their interminable peripatetic trading expeditions. 

3. Help for hunting parties, and collection of forest products in seasons of 
scarcity. 

4. Prestige, both collectively and as individuals, as over-lords. 

5. Man-power for raiding expeditions. 

6. Financial benefit as recipients of. part of the marriage-price (vide infra) 
for Sulung women, and in connection with transfer of Sulung men, either 
as a commercial transaction complete in itself, or as part of a more invol- 
ved transaction. 


B. Advantages to the Sulungs: 


. Protection from raids, and security to maintain a separate way of life. 

. Freedom to hunt, cultivate, and gather food in areas now belonging to 
the Daflas as the dominant people of the area. 

3. Help in the crises of life, such as services of a Dafla priest in time of 
sickness, and material help in payment of marriage prices. 

4. Help in obtaining the few articles such as cloth and salt, which the Sulungs 

need from the outside world. 


| 


(3) ‘and (4) are secondary advantages arising directly out of the 
relationship with the Dafla way of life. 

In these regions existence was, until quite recently, very much of a 
rough-and-tumble with raiding and kidnapping as every-day-happenings 
and the Sulungs, with their tiny villages and small resources could not 
possibly have hoped to survive at all without at least local protection from 
the Daflas. As a corollary to the second point listed above — freedom of 
the Sulungs to hunt and cultivate on Dafla lands — , it is important to realise 
that the Daflas themselves are a tribe of a primitive and loose organisation 
-in comparison with the more intensively studied tribes of Assam such as 
the Nagas or the Garos. Most villages, if not all, have an abundance of land 
for basic food production, their system of cultivation is crude and desultory, 
and looked on simply as a means for obtaining the necessities of life with 
the least possible trouble. So that from the all-important angle of economic 
resources, the existence side-by-side of a numerically strong and powerful 
people and a small weak people is quite feasible. 

Were the Daflas pressed for land, or more highly organised in their 
society, one can predict that the Sulungs would have been merged into them 
or wiped out altogether. If we accept the Sulung tradition of kinship with 
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the Apa Tani tribe of the same area, this has very possibly taken place there. 
The Apa Tanis have their primitive culture very highly and intensively 
organised, and there would have been no place within its tight and rigid 
framework for an independent Sulung element, however subordinate its 
relative position. 

Technically the Sulungs are slaves to the Daflas in so far as a man 
may not change his village without permission, and may be sold or exchanged 
by his master. In effect, however, it is said to be unusual for a Sulung to 
be disposed of or moved entirely against his will, and the payment made 
when a man goes to a different village is probably more in the nature of 
compensation tor loss of his services and perhaps loss of prestige as his over- 
lord, rather than a purely commercial transaction. The Daflas are always 
showing-off their superiority in front of strangers by futile gestures such as 
ostentatiously appropriating cigarettes offered to Sulungs, or by lounging 
superciliously in their houses: but in actual fact there is probably but little 
positive resentment on the side of the weaker partner. 

In some instances, as in the case of two households now at Rilo whose 
founders are said to have come from the independent area far to the north, 
and apparently the whole settlement now at Debbe village, there has evi- 
dently been a voluntary surrender of freedom and attachment to Dafla clans, 
caused primarily by failing economic resources. 

All Sulungs I have come across are entirely self-respecting and give 
no impression of being down-trodden or a “depressed class” : and it is a matter 
for reflection that these two primitive peoples, both of a very low level of 
culture have worked out between them a mutual relationship enabling the 
weaker of the two to preserve its entity and traditional manner of living 
to a considerably greater extent than has industrial labour under Western 
Materialism, or a number of the tribes of Péninsular India under Hinduism. 

Sulungs captured in a raid are liable to be sold as slaves according 
to the caprice of their captor: but this applies also to Daflas, and even men 
of leading clans lose their status and become, for a time at least, slaves 
if they are taken prisoner. In the case of a Sulung captive, there would 
naturally be a break from the linkage with the previous Dafla clan and a 
transfer to that of the captor: but he or she would always be traded to 
another Sulung settlement since the tribe never share a house with Daflas. 


4. Material Culture 


Villages are primarily sited in close proximity to the protecting in- 
fluence of the linked Dafla settlement. In the southern area of the hills 
where raiding is infrequent and the population very much sparser, the Sulungs 
live further away from their overlords. In the case of Rilo they are about 
a quarter-of-a-mile distant, in a small clearing in primary forest. At the 
neighbouring village of Pakkui their settlement is said to be some hours’ 
journey distant from the main village. 

The house-style is precisely that of the Daflas, on a far smaller scale : 
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a small, communal family house, raised off the ground, and with a roofed- 
in verandah at each end ; the house being sited on a slope, so that the front 
verandah is reached by a ladder, while the back of the house is only a step 
above ground-level. The material is entirely bamboo, and the thatch is of 
palm or wild.plantain leaves. Inside there is a single room, regardless of 
the number of occupants, each family of whom, as among the Daflas, has 
normally their own hearth. At Rilo all the four houses had but a single hearth, 
which was shared by everyone concerned. At Limdung Mindung, however, 
I visited the house of a prosperous Sulung blacksmith with four hearths 
and comparable with a “middle-class” Dafla home. 

Wordly possessions are extremely few. The weapons and tools used 
are precisely the same as among the Daflas, with the bow and arrow and 
a long Tibetan knife universally used. A bamboo sheaf of arrows is carried, 
the arrows tipped with iron or fire-hardened bamboo heads. A proportion 
are encrusted with a virulent vegetable poison of complex composition, two 
ingredients being aconite and one or more species of fungus. The long, lance- 
like spear of the Daflas is used little if at all. The universal dress is a single- 
piece cloth either woven at home from nettle-fibre (cotton is not grown in 
the area) or traded in from the Plains of Assam. The finely-woven cane helmet 
of the Daflas is worn by the men. Household possessions consist simply of 
one or two metal cooking-pots, a few small knives, and the sago-making 
gear to be described below. 

The tribe appears to have no art of any description. Their skill in 
handicrafts has been noted above : a proportion of the men go in for black- 
smith work, although, due presumably to the scarcity of metal in these remote 
hills, the scope for iron-working is very limited. A Sulung blacksmith I 
visited in the village of Limdung Mundung maintained two forges, one in 
that village, and the other in a village called Sedde, some two hours’ journey 
distant. He was said to divide his time between the two. It is an open question 
as to whether the Sulungs were originally blacksmiths or whether they learnt 
the craft from the Daflas by whom it is also practised. In view of their 
extremely simple cultural level it seems probable that they acquired the 
craft from their overlords. Weaving of nettle fibre into a coarse cloth is also 
known, and I was told that Sulung women are employed to weave for the 
Daflas. I believe weaving to be unknown among the Eastern Daflas, but it 
is universally carried out by the Western branch of the tribe. Manufacture of 
tobacco pipes and crude ornaments by cire perdue is practised in a few villages. 


5. Social Life and Organisation 


The Sulungs consist of a number of exogamous and patriarchal clans. 
Some of these were listed by Dr C. von Firer-HaIMENDORF in his notes 
referred to above, and I have recorded the names of others. The Sulungs 
of Rilo told me the following list is a complete record of the clan names. 


Dunkrr Lobung (or Lebung) Lukur Sejha 
Kopik Loi Libya (or Libyla) Sejhi 
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Kui Luncha Mania Terwa 
Koriang Tamu Pincha (or Picha) 
Keding Teling Pinchi Tejhe 


All clans can inter-marry, with the exception of the Sejha and Sejhi, 
who are too closely-related. I am unable to discover any broader groups, 
although Dr HaIMENpDorF refers (l.c.) to the Sulungs of the Sipi and Solu 
river valleys “being known as Kora Sulus” ; I was not able to confirm this. 
The relatively Jarge number of clans suggests that the tribe was once con- 
siderably more numerous than at the present day. 

Polygamy is practised, but is exceptional for economic reasons. The 
normal marriage price is a tame bison or mithan (Bos frontalis) and a cloth. 
The mithan goes not to the bride’s parents, but to the Dafla overlord of her 
father, and her father receives only the cloth. Normally, and perhaps 
always, the entire marriage price is advanced by the bridegroom’s overlord : 
so that a Sulung marriage is in one sense a commercial transaction between 
two Dafla parties whereby a new recruit to swell the ranks of the dependents 
on the one side is exchanged for a mithan on the other. The details of such 
a transaction are best left alone: the Daflas have an almost incredible love 
of trading for its own sake ; and many people seem to spend much of their 
lives going from village to village arranging the most involved commercial 
transactions whereby cloths are exchanged for Tibetan knives, mithan for 
Tibetan bells, pigs for cooking-tripods, and so on. Very often nothing changes 
hands, and a large proportion of transactions resolve themselves into buy- 
ing of other men’s debts, working off debts incurred generations ago, 
payment on “promissory note”, all to the accompaniment of unending 
wrangles : and the Sulungs have, in respect of their marriage customs, become 
involved in this Dafla pastime. 

In an individual settlement the unit is, as with the Daflas, the 
family house, while the settlement as a whole is likewise a loose and unstable 
quantity with very little in the nature of community existence. Nor are 
there any head-men or any indigenous institution of that kind, although, as 
among every race, an outstanding man will presumably make his presence felt. 


6. The Economic System 


The system of economy is one of great interest, in that the Sulungs 
are both cultivators of grain crops and also food-gatherers: they seem to 
be in a state transitional between adoption of a sedentary existence based 
on primitive agriculture, and abandonment of a nomad life as gatherers of 
wild sago and other forest products. My observations were all made at Rilo 
village and were handicapped by inability to accompany the people into 
the forest on a food-gathering and hunting expedition. In so far as these 
two aspects of their economy are separate it is necessary to consider the 
main features of each. 
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Sulung Agriculture 


It seems that rather more than half their basic food supply comes from 
the cultivation of cereal grain crops. The technique is precisely the same 
as among the Daflas, and is based on a rough-and-ready system of shitting 
cultivation. Several small areas of jungle, ranging from less than one acre 
to three or four acres in extent are cleared in the dry winter season, and the 
cut wood is left to dry and subsequently burnt. Sowing is the task of the 
women, and is carried out with a dibbling stick. Weeding is also’ the task 
of the women, who use either a generaJ-purpose long knife or a small hoe 
made from a split bamboo twisted into the shape of a neck-tie such as is used 
by many tribes of the Assam region — the Daflas included. Reaping is 
with a small knife, and the grain is stored in granaries near the dwelling 
house. The staple food crop is rice, of which there are two main types: 1. sown 
early, about March, and harvested in August, and serving as a catch-crop. 
2. A second type sown in April and ripe about November, supplying the 
main food. The same field is cropped for two years running. In 1948 the 
Rilo settlement had four fields under cultivation, one small field cut the 
previous year hard by the houses, and sown with early rice, a second field 
also cut last year and sown with late rice, a third cut in 1948 and sown with 
late rice, and the fourth cut last year, situated some distance from the 
village, and sown with late rice. 

Maize and millet are grown in fair quantities as subsidiary crops, and 
smaller quantities are grown of gourds, mustard (for vegetables) giant 
Chenopodium (for grain and as a vegetable) and Sesamum. The general 
standard of cultivation is very shoddy and does not compare in efficiency 
with the techniques of the Naga tribes, although the method is much the 
same. The system and crops are identical with those of the Daflas, who are 
likewise very slipshod cultivators, and it is stated by both tribes that the Su- 
lungs have learnt everything they know of agriculture from their neighbours. 

The grain crops at Rilo are said to last the Sulungs for about half the 
year or slightly more. I cannot say if this is the general average throughout 
the tribe: very possibly the settlements linked with large and prosperous 
Dafla villages obtain some grain from them. 

In this region there is a rather sharp alternation of seasons: the six 
months from November to April are dry and fairly cold: and it is during 
this part of the year that they are fed by their agriculture. The food supply 
runs out during the early spring, the season when cultivation is due to start 
once again: and for most of the wet summer months they live by’ food- 
gathering and hunting. ’ 

This is precisely the period when they are busiest with cultivation of 
the growing crops: a vicious circle which must react unfavourably on both 
aspects of the economy: the expeditions into the jungle are hampered by 
the everlasting need to come home at intervals arid see to the crops, while 
the standard of cultivation is kept perpetually at a low level by the season 
of activity conflicting with hunting and food-gathering. 
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Domestic animals are few. Their poverty and their nomadic habits 
rule out the keeping of pigs or mithan, and the domestic fowl is the only 
animal kept, with the exception of a few small dogs for hunting and watch- 
dogs. The fowls are used mainly for sacrifices in times of sickness. 


Food Gathering and Hunting 


This side of the economy presents many features of great interest. 
Although agriculture is now important, there is no doubt that the Sulungs 
are at heart food-gatherers and hunters, who infinitely prefer a nomadic 
life in the forest to the more sedentary way of life they are now taking to. 
In most parts of these hills there is no land shortage, and, if they wished, 
they could without doubt keep themselves quite reasonably supplied with 
food from their fields and cut out altogether the hunting trips except as a 
sport and for supply of meat. 

The food-gathering is of a highly specialised type, in that it consists 
almost entirely in collection ot wild sago. Indeed, sago is really the whole 
basis of this aspect of the economy, and the Sulungs could well be desig- 
nated as “sago-gatherers”. The main source of supply is a dwarf palm 
which is common throughout this region. It is, as I have verified in the 
field, known to and used by all the tribes of the Assam Himalayas, from Bhutan 
to Burma, and it is quite possible that in some remote epoch before rice 
cultivation was known wild sago was the staple foodstuff of the entire region. 

Although the bulk of the supply is obtained from the forest direct, 
the Sulungs also cultivate sago palms to some extent, and most if not all 
settlements have a small patch of the trees near them. I have been told 
by several informants that in the remote north the Sulungs cultivate the 
palms by the acre: transplanting small seedlings from the forest to suitable 
areas near the village. At the Rilo settlement, situated in a great area of 
primary forest, on the fringe of the inhabited area wild palms can be found 
fairly near at hand, and only a few small specimens had been planted in 
the settlement. In the more populated areas primary forest needed for the 
palms is very much more limited, and it is said that the Sulungs often have 
to go two or more days’ journey from their homes to find sago. It was there- 
fore inevitable that they should. have taken to transplanting small palms and 
cultivating them in the vicinity of their homes. To prepare the sago the 
tree is cut down and the leaves lopped off. The short trunk is split and the 
pith chopped into sections which are pounded on a flat stone with a baton- 
shaped length of wood, one end of which is shaped off in the form of a chisel. 
This is the task of the men, who sit on the ground with the stone held between 
the feet, while. the pith is hammered with the baton. The residue is handed 
over to the women who first of all wash it in a cooking pot and clean it 
on a mat brought from home specifically for the purpose. The operation is 
repeated several times, and when the coarser fibre is got rid of, it is strained 
three times in a special bag known as a sepa, made of finely-woven cane, 
and the size and shape of a sand-bag: a rough, yellowish flour is the final 
product, and is spread out to dry in the sun. 
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In preparation of a meal, an iron cooking-pot is heated over the fire, 
and when hot a small handful of sago flour is dropped into it, and spread 
over the bottom with a stick : it is kept stirred to stop it sticking to the bottom 
and solidifies into a rubbery pancake. A tree can be cut and the sago ready 
for a meal the same day. 

When the palms are unobtainable and no grain is available, sago is 
made from the pith of a tree-fern (Alsophila sp.). Three kinds are recognised 
in these hills, of which one is used, while the other two are said to be too bitter. 
The technique of preparation is the same as in the case of palm sago with 
the interesting difference that after the fern-pith is pounded it is buried in 
dead leaves and left in situ for several days so as to macerate out the coarser 
fibres. This use of tree-ferns is known to all or most of the tribes who inhabit 
this region of the Himalayas, and in the case of the Abor tribes further east 
the ferns are even cultivated as a famine crop. The fern sago is said to be 
as good as that made from the palm, but is not often used owing to the slow- 
ness of preparation. 

While sago is the basis of the food-gathering economy, and all expedi- 
tions seem to be planned with a view to availability of the palms, the diet 
is supplemented with a great variety of leaves, fungi, fruit, and seeds — 
notably those of a climbing bamboo, and of a tall species of Hedychium. 
The bamboo seeds are said also to make excellent beer. 

I was told that while each household or group of households normally 
starts out together from home, once the hunting and sago-gathering grounds 
are reached they split up into very small family units often of two or three 
members only : and each party functions as a separate economic unit, main- 
taining but loose contact with their kinsfolk, and returning to the village 
entirely under their own arrangements. Each family sets up a temporary 
base, and builds a little lean-to shelter roofed with plantain leaves. The 
women stay in the family-camp to look after the children, prepare the food, 
and to gather roots, wild vegetables etc. from the immediate vicinity. The 
men spend the day roaming the forest in search of game and sago-palms. 
Even when hunting a man is normally alone except for one or two dogs. If 
he kills he cuts up the carcase on the spot and carries it in by easy stages. 
The shelter is lived in for as long as there is food to be found, and the party 
then moves on to another base. 

At the present day game of every description is very scarce in the Dafla 
Hills, and the people told me they often go out for days on end without kill- 
ing anything larger than a squirrel. Much of their protein food comes from 
small animals such as frogs, mice, and insects. The scarcity of game is no 
doubt an important factor in the splitting up of a household into such minute 
groups when out in the forest, and it is hard to give an opinion as to whether 
it is a survival of a primitive state where the family in its most limited sense 
was the unit of society, or if it has been secondarily imposed by pressure of 
environment. 

A third factor which has an important effect on Sulung economy is 
their feudal relationship with the Daflas: both hunting and sago-gathering, 
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a) Yaping Lobung wife of Chhar Sejha of Limdung Mundung. }) A man of the Sejha 
clan from Rilo village. c) A young Sulung woman of the Terwa clan from Rilo village. 
d) Chhar Sejha, a prosperous Sulung blacksmith from Limdung Mundung village. 
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a) A house and granary of Rilo village set on the edge of the forest. 6) A Sulung 


woman of Rilo village preparing sago. c) An old woman of Rilo village sows maize 
with a digging-stick. 
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and cultivation are dislocated periodically by the demands of their overlords 
for porters, harvesters, and so on. So that we may assess Sulung life in general 
as very much a day to day affair with no definite plans for the future, and 
every activity limited by circumstances. A good hunting trip is cut short 
by the need to go home and weed the rice field, a week’s hard work in the 
fields is interrupted by a demand from Daflas for porters, and so on. 


7. Sulung Religion 


I have but little on this all-important topic. Many or all the outward 
observances of religion are admitted to have been borrowed from the 
Daflas, and when ritual is involved, as in the cure of sickness, a Dafla priest 
is called in. Religion among the Daflas is an extremely intense form of 
animism based largely on the everlasting propitiation of a vast horde of 
evil spirits by greater or lesser sacrifices. Their economic position makes 
it impossible for the Sulungs to sacrifice mithan (Bos frontalis) and only 
occasionally are they able to afford to kill a pig. The normal sacrificial animal 
is the domestic fowl. Bamboo erections paralleling those of the Daflas are 
put up outside the house, and a bushy structure of leafy branches (again 
identical with Dafla practice) is often put up against the front verandah and 
is linked with the Dafla hunting spirit Rokpe. The dead are buried near 
their former home, and an oval palisade is built over the site, inside which 
possessions of the dead are hung on a post. This follows Dafla custom exactly. 

There seem to be some interesting food tabus: meat killed during 
hunting may not be eaten by a man’s mother, sister, or any near female 
relative except his own daughter. There is also a tabu on the eating of 
domestic fowls by young women. 


8. Conclusion 


The above notes are admittedly fragmentary: but they may serve 
to place on record the general outline of the way of life and organisation of 
a very interesting and almost unknown little tribe. The Sulungs have a special 
claim to interest, firstly in that they are probably the only people of Mon- 
golian stock on the Asiatic mainland who still maintain an economy based 
largely on food-gathering and hunting; there are a few such tribes in 
Peninsular India, notably the Chenchu of Hyderabad and the Kadars of 
Malabar, but all are of very different racial type from the Sulungs. Secondly 
there is the striking sociological linkage with another and entirely dominant 
tribe occupying precisely the same area, but with whom the Sulungs have 
- come to an arrangement which enables them to keep their racial identity 
and at the same time a fair measure of self-respect and independence. 

They may well be the most primitive of Mongolian tribes surviving 
anywhere : a small fossilised pocket, whom we may suppose to have led over 
a long period a happy-go-lucky, nomadic life in these remote forests of the 
eastern Himalayas: a life based on the simplest material culture, devoid 
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of artistic achievement, and with a continuity rendered economically possible 
by local abundance of a sago-producing palm which was both adequate for 
food, and readily obtainable in reasonable quantities. Lack of outside 
contacts, the absence of enemies, the relative ease of life, all would have 
militated against any internal incentive to advance the cultural level. It 
is profitless to express an opinion as to whether they are a remnant of the 
“aboriginal” population whose forebears used the stone celts now scattered 
over the hills : although their own traditions and the sharp line of distinction 
between their very low cultural level and that of all other tribes of this rich 
ethnographical region suggest a very respectable antiquity of domicile. 

The history of these tracts of the Himalayas remains to be written, 
and knowledge of migrations into and within the hills is scanty, but we 
may reasonably suppose the equanimity of Sulung existence to have been 
challenged, perhaps within historic times as we know them, by a series of 
infiltrations and invasions of conquering tribes, with the Daflas as the strongest 
element. That they were not quickly absorbed by their conquerors, or stamped 
out of existence we may attribute to their adaptable disposition, peaceable 
character, and sharp intelligence on the one hand, and on the other to the 
temperament of the Daflas, lack of pressure on the land, and to the low and 
unspecialised nature of Dafla culture with no inherent features as to make 
a conflict with the Sulungs inevitable. To which we may add the complete 
absence of inter-marriage between the two tribes, and very possibly a tem- 
peramental affinity between them: both are of primitive Mongolian stock, 
both are on the whole tolerant and good-natured. One could hardly imagine, 
for instance, a tribe such as the Veddah of Ceylon “hitting it off” with the 
Daflas in the same way. 

There is a good case for assuming the Sulungs to have been entirely 
sago-gatherers when they first came under outside domination: borne out by 
their own traditions that they learnt cereal cultivation from the Daflas, by the 
identity of technique with that tribe, and above all by their being at the present 
day at a stage transitional between the practise of fixed cultivation and that 
of food-gathering. It is noteworthy that among the Abor tribes to the east 
of the Dafla country the same sago palm is used, and is cultivated fairly 
extensively, although relegated purely as a reserve or famine crop for use 
when cereals are in short supply, a state which we may surmise Sulung economy 
will ultimately reach when they are forced to succumb to circumstances 
or when their natural and inherent preference for a nomadic, forest-living 
existence has been bred out of them. 
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Stellennachweise iiber die behandelten Stamme im Handbook of South American Indians 


Amanayé (NIMUENDAJU-METRAUX) Vol. III, p. 199. 
Apiaca (NimuENDAJU) SOSELIsprsonds, 
Bororé (Lowi£) 4 I, p. 419 ff. 
‘Botokuden (MéTRAUX) - Thy jay Wye ie 
Caingang (METRAUX) # I, p. 445 ff. 
Caingua (siehe Guarani) 

Camacan (MéTRAUX-NIMUENDAJU) & t, Pp. on) a. 
Cawahib (Lévi-STRAUSS) ye LLL, spe 200 tf. 
Cayabi (NimuENDAJU) aeELepy 307: 
Ge (Nordwest und Zentral) (LowIE) 6 Bip. te oi. 
Guarani (METRAUX) ee Uap eG ort 
Guayaki (M&TRAUX-BALDUS) “ I, p. 435 ff. 
Karaja (LIPKIND) joa lip. 179 ft. 
Kayapo (siidlich) (Lowie) a Jj peb tute. 
Mashakali (METRAUX) £3 Ey post if. 
Maué (NIMUENDAJU) TI pe 245 fi 
Munduruki (Horton) ee LE, oy, AML se, 
Nambikuara (LEv1-STRAUSS) Sele pas ode: 
Paressi (ME&TRAUX) peak se, GYAG) ies 
Parintintin (NIMUENDAJU) 5; MITT paeeent. 
Patashé (MéTRAUX) is I, p. 544 ff. 
Puri-Coroado (METRAUX) 4 Iep.d22dk 
Stamme des Xingu-Quellgebietes (Lévi1-STRAUSS) poliLep. 321 ft: 
Stamme des unteren und mittleren Xingt 

(Yuruna-Shipaja etc.) (NimuENDAJU) Hetlh. paziset. 
Stamme des Jurua-Purts-Becken 

(Ipurina etc.) (METRAUX) pPLELYS pees tt. 
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Stamme des rechten Ufers des Guaporé (L&vi-STRAUSS) Viol vel LIS poet. 
Stamme des Uaupés-Caqueta-Gebietes 


(Tukano etc.) (GOLDMANN) pp ELL» piv 63:8. 
Stamme Guayanas (GILLIN) , oli pa90-th 
Tapirapé (WaGLEY-GALVAO) fall app. 16.7 a: 
Tenetehara (WAGLEY-GALVAO) LL pat. 3 7et. 
Tucuna (NIMUENDAJU) natal ilenw 7132. 
Tupinamba (METRAUX) eb, LELepiee Ob eft. 
Witoto und Nachbarn (STEWARD) 5 slilep. 749 :f. 
Yagua (Peban Tribes) (STEWARD-METRAUX) i, Liltepy 728 21: 
Einleitung 


Die in den sechs Banden des ,,Handbook of South American Indians“ 
(1946-1950) gebotene Darstellung des heutigen Wissens tiber die Eingeborenen 
Siidamerikas, die auf einer umfassenden, wenn auch nicht immer vollstandigen 
Auswertung der Literatur basiert, gibt uns ein eindrucksvolles Bild von der 
kulturellen Vielfalt dieses Kontinentes. Man wird aber auch der groBen 
Forschungsliicken gewahr, die noch fiir weite Gebiete Siidamerikas bestehen. 
Hiezu kommt, daB die ethnographischen Materialien oft recht ungleichwertig 
sind. Nach modernen Gesichtspunkten und Methoden durchgefiihrte Feld- 
forschungen sind leider noch ziemlich sparlich und erstrecken sich selten ber 
zusammenhangende Gebiete. Die alten Reisebeschreibungen und Berichte, 
so wichtig sie als die manchmal einzig vorhandenen Quellen auch sind, ent- 
sprechen natiirlich meist nur in geringem Grade den heutigen Anforderungen 
ethnographischer Materialaufnahme. All diese Umstande mahnen bei ethno- 
logischen SchluBfolgerungen zur Vorsicht. In letzter Zeit konnte vor allem 
aus Ostbrasilien wichtiges Forschungsmaterial zutage gefoérdert werden, wo- 
durch die ethnologische Beurteilung Siidamerikas neue Aspekte erhalt. 

Es ergibt sich nun die Notwendigkeit, nach den Prinzipien der histo- 
rischen Ethnologie eine neue Gliederung und Schichtung der siidamerika- 
nischen Jndianerkulturen zu versuchen, um zu einem tieferen Verstandnis des 
Kulturgeschehens jenes Kontinentes zu gelangen. Wie bedeutsam Akkultura- 
tionsstudien und Untersuchungen der gegenwartigen Eingeborenenkulturen im 
Sinne des ,,pattern“, der ,,integration“ und ,,functions“ auch sind, die Ethno- 
logie wird sich immer von neuem um die Erforschung von Kulturbeziehungen 
und Kulturschichtungen bemiihen miissen, denn erst die historische Rekon- 
struktion fiihrt uns zur richtigen Wertung und Beurteilung des Gegenwartigen. 

P. W. Scumipt kommt das groBe Verdienst zu, im Jahre 1913 nach 
dem damaligen Forschungsstande erstmalig eine Schichtung der siidamerika- 
nischen Kulturen versucht zu haben. Wenn auch die von ihm aufgestellten 
Kulturkreise heute weitgehend nicht mehr aufrecht zu erhalten sind, so wird 
man seincr Pionierarbeit die Anerkennung nicht versagen kénnen }. 


~.* Neben den verschiedenen Verbreitungsstudien von E. NoRDENSKIOLD sind an 
neueren Untersuchungen tiber Kulturbeziehungen und Kulturgruppierungen in Siid- 
amerika vor allem zu nennen: W. KRICKEBERG, Beitrage zur Frage der alten kultur- 
geschichtlichen Beziehungen. zwischen Nord- und Siidamerika. Zeitschr. f. Ethnologie, 
66. Jhg., 1934; D. Srour, Culture Types and Culture Areas in South America. Papers 
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Im fiinften Band des’ ,,Handbook of South American Indians“ hat 
JULIAN STEWARD eine Gruppierung der siidamerikanischen Kulturen gegeben 
und eine kurze ,,History“ der Eingeborenen dieses Erdteils zu entwerfen ver- 
sucht, worin er die Auffassungen prominenter amerikanischer Ethnologen zum 
Ausdruck bringt. Er operiert mit den Begriffen ,,Culture Area“ und »Age- 
Area” (weite Verbreitung von Elementen kann auf hohes Alter deuten), sowie 
mit ,,sociopolitical patterns“ in ihrer engen Bedingtheit von der spezifischen 
Okologie. Zu den Kulturkreisen GRAEBNERS und ScuMipts wird kritisch 
Stellung genommen, was nach dem heutigen Stande der Forschung und den 
methodologischen Voraussetzungen der amerikanischen Ethnologen verstand- 
lich erscheint. STEWARD kommt aber zu keiner vertieften historischen Gliede- 
rung und Schichtung, sondern bleibt im wesentlichen bei einer Klassifizierung 
im Sinne der Culture Areas, die in ein chronologisches Schema gebracht werden 
(Marginal Tribes, Tropical Forest and South Andean Tribes, Circum-Caribbean 
and Sub Andean Tribes, Andean Civilizations). Dazu bemerkt er : ,, This four- 
fold classification has developmental implications in that some institutions 
and practices were necessarily antecedent to others, but it is not a unilinear 
scheme“ (p. 674) 2. 

Eine wichtige, wenn auch oft recht schwierige Aufgabe ist es nun, die 
Beziehungen innerhalb der Culture Areas scharfer herauszuarbeiten und zu 
versuchen, zu detaillierteren Schichtungen zu gelangen. Dies soll in der vor- 
liegenden Studie in groBen Ziigen fiir einen beschrankten Teil Siidamerikas 
unternommen werden. 

Zunachst seien einige kritische Bemerkungen zur historischen 
Methode gegeben. 


1. Beziehungskriterien (Form- [oder Qualitaéts-] und Quantitats- 
kriterium) : 

a) Bei der Untersuchung von Kulturbeziehungen darf man die zu ver- 
gleichenden Elemente und Erscheinungen nicht wie ,,Atome“ behandeln, son- 
dern hat als ersten Schritt der Arbeit so weit als méglich ihre strukturelle 
und funktionale Verwobenheit innerhalb der Einzelkultur, also ihre inner- 


of the Michigan Academy of Sciences, Arts, and Letters, Vol. 33, New York 1938 ; 
RoBerT Lowie, American Culture History. American Anthropologist, Vol. 42/3, 1940 ; 
Joun Cooper, Areal and Temporal Aspects of Aboriginal South America. Primitive 
Man, Vol. 15/1-2, Washington 1942. 

2 Die stark von der Wirtschaftsform und der*Umwelt gepragten sozialen Gruppen 
lassen sich nach STEWARD viel schwerer in eine Altersfolge bringen (speziell bei den 
Marginal Tribes) als andere Teile der Kultur. ,,To one extreme, the sociopolitical struc- 
ture of the group seems to have grown very directly out of the interaction of subsistence 
habits, settlement type, settlement composition, and socioeconomic activities. At the 
other, where the ecology afforded potentialities for a variety of patterns, the tribes were 
more susceptible to historical factors and the age-area method may be used within 
limits to ascertain the succession of sociopolitical patterns.’ Die hier angegebenen 
Gesichtspunkte sind jedenfalls beachtenswert ; wenn er aber in bezug auf diese Gruppen 
schreibt ,,... the specific nature of the earlier forms cannot now be reconstructed with 
certainty by any method“, so geht er hier meines Erachtens zu weit. Wenn auch keine 
konkreten Aussagen iiber Einzelheiten dieser sozialen Gruppierungen (Lokalgruppen etc.) 
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kulturlichen Beziehungen und ihre lokalen Pragungen (patterns) und Wer- 
tungen festzustellen im Sinne einer ,,vertieften Lokalinterpretation™. Die bei 
der Vergleichsarbeit unerlaBlichen Abstrahierungen sind jeweils im engsten An- 
schluB an die konkreten Tatbestinde zu treffen. Bei der Zerlegung komplexer 
Kulturerscheinungen, wie Institutionen, Zeremonien usw. zum Zwecke des 
Vergleiches ist groBe Sorgfalt auf die Beriicksichtigung des inneren Konnexes 
und der Wertigkeit der herausgehobenen Merkmale zu legen. Die Vergleichs- 
punkte miissen so klar als méglich gefaBt und scharf umschrieben werden. 

b) Daraus ergibt sich, daB die Beziehungskriterien nicht mechanisch 
und nicht zu formal angewendet werden diirfen. AuBerliche Analogien oder 
fast zu Begriffen abstrahierte Ubereinstimmungen kénnen oft nichts oder nur 
wenig iiber konkrete Kulturbeziehungen aussagen. Natiirlich kommt es auf 
die Art der verglichenen Erscheinungen an. Nach GRAEBNER und SCHMIDT 
deuten die Ubereinstimmungen zwischen zwei oder mehreren Kulturelementen 
auf historische Zusammenhange im Sinne von Ubertragungen etc., wenn die 
Ahnlichkeiten charakteristisch sind und nicht aus Material, Technik oder dem 
Wesen der Kulturerscheinung hervorgehen (Form- oder Qualitatskriterium). 
Nun kann es oft vorkommen, daB das Formkriterium formal wohl richtig an- 
gewendet wurde, man aber trotzdem nicht von einer genetischen Verbindung 
tiberzeugt ist. Auch das Quantitatskriterium kann in verschiedenen Fallen 
diesen Zweifel nicht aufheben. In den Beziehungskriterien liegt, worauf schon 
F. BORNEMANN hingewiesen hat °, ein subjektives Moment (was ist charak- 
teristisch ?). Man kann dem meines Erachtens am besten eben nur dadurch 
abhelfen, da8 man die zu Vergleichen ausgewahlten Elemente und Erscheinun- 
gen, wie in Punkt a) angegeben wurde, soweit als méglich, vorsichtig ab- 
wagend und abschatzend, zuerst nach ihrem innerkulturlichen Einbau unter- 
sucht. Man wird heute bei der Frage nach Kulturbeziehungen 6fter als man 
friiher geneigt war, ein non liquet setzen miissen ¢. 

c) Die Ubertragung und Anderung materieller Elemente, Techniken, 
Erzahlungen, Kunstmotive etc. verhalt sich vielfach anders als die von Sozial- 
formen, Zeremonien, Institutionen und Erscheinungen, die stark -emotional 
und religiés bedingt sind. Man kann hier aber, wie die Erfahrung zeigt, keine 
allgemeingiiltige Regel aufstellen. Es wirken jeweils verschiedene Faktoren 
zusammen, die Beharrung oder Verdnderung erleichtern oder erschweren. Bei 
Heiratsformen und bei der Formierung sozialer Gruppen kénnen oft weit- 
gehend wirtschaftliche Momente eine Rolle spielen, wobei dann eine Anderung 
der 6konomischen Situation eine Umgestaltung dieser Formen herbeifiihren 
kann, andere Kulturerscheinungen aber hievon nicht betroffen werden miissen. 
Dabei ist immer den spezifischen Interessen und Wertbegriffen des betref- 


friherer Zeiten gemacht werden kénnen — schon vor allem deswegen, weil man die 
spezifische Art des von der Umwelt bedingten Jagd- und Sammelbetriebes nicht kennt 
——, so lassen sich durch eingehende historische Untersuchungen doch prinzipielle 
Feststellungen machen. 

* Zum Form- und Quantitatskriterium. Anthropos 33, 1938. pp. 614-650. 

* Vgl.. W. Kopprrs, Der historische Gedanke in Ethnologie und Prdhistorie. 
Wiener Beitrage zur Kulturgesch. u. Linguistik 9, 1952. 
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fenden Volkes, also den ,,Feinheiten“ des Kulturlebens, Rechnung zu tragen, 
die auch bei Stammen mit einem sonst wesentlich einheitlichen Kulturbestand 
verschieden sein kénnen. Die Ubernahme fremder Elemente ist kein simpler, 
mechanischer Vorgang, sondern oft ein recht komplizierter ProzeB, bei dem 
Aufnahmebereitschaft, das Wirken von Personlichkeiten, Umweltfaktoren, 
Stammesinteressen usw. eine Rolle spielen. 

ad) Vor weitraumigem Kulturvergleich muB soweit als méglich auch 
den Wandlungen der betreffenden Kulturen im Laufe ihres Bestandes Rech- 
nung getragen werden, indem man die Berichte aus verschiedenen Zeitab- 
schnitten seit der ersten Beriihrung mit den Europdern einander gegeniiber- 
stellt, ferner das Material protohistorischer und prahistorischer Fundplatze 
auswertet. Dazu kommt die Beriicksichtigung allfalliger Traditionen und Nach- 
richten iiber Wanderungen und Kontakte. Aus solchen kombinierten Unter- 
suchungen geht oft hervor, daB8 das heutige Kulturbild eines Stammes sich 
in mancherlei Ziigen von dem fritherer Zeiten unterscheidet, sei es durch 
auBere Einwirkungen, sei es durch innere Wandlungen, welch letztere nicht 
bagatellisiert werden diirfen, wenn sie auch nicht immer leicht zu eruieren sind. 


2. Der Kulturkreis: 


Dieser beruht auf der Annahme einer weitgehenden Konstanz der 
Kulturelemente und einer langdauernden, wesentlich gleichbleibenden, 
gewissermafBen organischen Vergesellschaftung von Elementen und Er- 
scheinun gen, die alle wesentlichen Teile des Kulturlebens umfassen. Beide 
Momente diirfen aber nicht als Axiome hingenommen werden, sondern bilden 
Probleme. Eingehende Untersuchungen kultureller Prozesse bei heutigen Natur- 
volkern zeigen, daB die ,, Lebensdauer“ von Kulturelementen oft sehr verschie- 
den sein kann. Manche Kulturen sind fiir bestimmte Elemente sehr konser- 
vativ, andere wieder nicht. Die Wirksamkeit der hiefiir entscheidenden Be- 
harrungs- und Wandlungsfaktoren ist noch nicht eingehend genug studiert. 
Das Kulturgeschehen laBt sich nicht in starre Schemata pressen. Dabei soll 
natiirlich nicht behauptet werden, daB Elementenkomplexe nicht von sehr 
langer Dauer sein kénnen. Wie es eine kritische Priifung der bisher erarbeiteten 
Kulturkreise, speziell der sog. »primaren“, zeigt, miissen wir aber heute berech- 
tigte Zweifel hegen, ob diese Kulturkreise in der bisherigen Fassung wirklich 
bestanden haben. Wohl haben wir fiir Jager- und Sammlerkulturen (darunter 
die sog. Altkulturen) eine groBe Zahl von Belegen fiir einen oft unglaublichen 
Konservatismus (den vor allem die aneignende Wirtschaftsform fordert), trotz 
verschiedener Varianten von bestimmten Kulturerscheinungen, hingegen sind 
entwickeltere Kulturen mit reichem Kulturinventar, starkeren inneren Span- 
nungen und verschiedenen Interessenspharen in der Regel mehr zu Ande- 
rungen geneigt. 

Wenn es also geschienen hat, daB weite Erdgebiete von mehr oder 
weniger geschlossenen Kulturkreisen eingenommen werden, die als Kompo- 
nenten oder Schichten in heutigen Stammeskulturen greifbar sind, so zeigen 
neue Untersuchungen, die auf einem reicheren Forschungsmaterial basieren, 
daB die Dinge in Wirklichkeit viel komplizierter liegen und die einst gesehene 
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Einheit sich auflist. Dies gilt u. a. im besonderen fiir Siidamerika. Wir haben 
auch nicht immer die nétige GewiBheit, daB einander ahnliche Kulturkomplexe 
in einem groéBeren Erdraum auch tatsichlich einst eine Einheit (einen Kultur- 
kreis) gebildet hatten. Bei naherem Studium zeigt es sich namlich, daB die 
Ubereinstimmungen vielfach gar nicht immer so charakteristisch sind, und 
daB die aufbauenden Elemente eines duBerlich ahnlich scheinenden Komplexes 
in mehreren Erdgebieten manchmal zu verschiedenen Zeiten zusammen- 
getroffen sind, also keinem urspriinglich einheitlichen ,,Kreis“ angehért hatten. 
Die historisch gerichtete Vélkerkunde soll ein besonderes Augenmerk auch 
auf das Studium lokaler innerer Kulturprozesse und Wandlungen legen, die 
geradeso historische Vorgange sind wie Wanderungen und Ubertragungen 
von Kulturelementen. 

Die historische Methode der Ethnologie bedarf eines weitgehenden Aus- 
baues, einer Verfeinerung und Vertiefung ihrer Kriterien ®. Besonderes Ge- 
wicht muB hierbei also auf die lokale Faktorenforschung, auf das Innenleben 
der Kultur gelegt werden, wobei verniinftig betriebene Struktur- und Funk- 
tionsuntersuchungen ®, sowie die Erfassung der ,,vordergriindigen“ und ,,hinter- 
griindigen“ Pragungen (overt and covert patterns)’ wertvolle Dienste leisten. 
Diese notwendigen Reformen sollen aber nicht allein durch rein theoretische 
Uberlegungen herbeigefiihrt werden, sondern sind vor allem an Hand ein- 
gehender vergleichender und struktureller Studien des konkreten Forschungs- 
materials in zunachst begrenzten Erdgebieten durchzufiihren. Die vorliegende 
Arbeit will hiezu ein erster Schritt sein. 

Wenn hierin Ostbrasilien gewahlt wurde, so aus dem Umstand her- 
aus, weil wir hier in besonderer Weise alte und junge Kulturformen in ent- 
sprechendem AusmaBe vertreten finden und dieses Gebiet, speziell in der 
Soziologie, in vieler Beziehung im tropischen Siidamerika eine Sonderstellung 
einnimmt. Historische Rekonstruktionsversuche sind fiir Siidamerika im all- 
gemeinen, fiir Ostbrasilien im besonderen in Anbetracht des vielfach liicken- 
haften und ungleichwertigen Materials, der vielen stammesmaBigen Varianten 
und Spezialisierungen von Kulturziigen und der oft weitgehenden Verlage- 
rungen und Wanderungen von Stammen in vor- und nacheuropaischer Zeit 
gegenwartig schwierig durchzufiihren. Dazu kommt noch, da8 bisher pra- 
historische Grabungen duBerst sparlich vorliegen, so daB uns Aaltere Formen 
bestimmter Kulturbereiche noch verborgen sind. 

Im Hinblick auf den beschrénkten Raum kann die versuchte Kultur- 
schichtung nur in groBen Linien gegeben werden. Viele wichtige Fragen 


° Von Wichtigkeit ware es auch, an die Gewinnung von Kriterien fiir selbstandige 
Kulturschépfungen und Konvergenzen zu schreiten. Ich habe im Laufe meiner Arbeiten 
bereits einige Anhaltspunkte hiefiir gewonnen, worauf aber hier nicht eingegangen 
werden kann. 

° Vgl. W. Scumipt, Untersuchungen zur Methode der Ethnologie. Anthropos, 
35-36, 1940-41 ; W. Mirxe, Der Funktionalismus in der V6lkerkunde. Schmollers 
Jahrbuch 61, 1937; ders., Die Lehre von den Kulturstilen in der Vélkerkunde. 
Awa, OF, 62, 1938. | 


‘ Vel. Cr. KLuckHonn, The Concept of Culture. In: The Science of Man in the 
World Crisis. New York 1947. 
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miissen beiseite gelassen werden, ebenso muB hier von naheren Begriindungen 
vérschiedener meiner Aufstellungen sowie von genaueren strukturellen Unter- 
suchungen Abstand genommen werden. Es kommt mir vor allem darauf an, 
zunachst die Problematik aufzuzeigen und Hinweise fiir weitere, eingehendere 
Forschungen zu geben. Auf Verbindungslinien in andere Teile des tropischen 
Stidamerika soll aber fallweise aufmerksam gemacht werden. Die gewonnenen 
Kulturschichten diirfen daher nur als provisorische Lésungsversuche be- 
trachtet werden. Die Ergebnisse meiner Arbeit sind daher mit allem Vor- 
behalt aufzunehmen. Die Studie beruht zu einem groBen Teil auf den im 
»Handbook of South American Indians“ gebotenen Materialien ; ich habe 
aber auch weitgehend die betreffenden Originalarbeiten und Monographien 
herangezogen, da verschiedene wichtige Einzelheiten im Handbook nicht oder 
nur auszugsweise enthalten sind. Auf eine Dokumentation der behandelten 
Elemente und Erscheinungen glaubte ich hier gréBtenteils verzichten zu kén- 
nen, da vor allem im Handbook die notwendigen Belege leicht zu finden sind. 

Nach den letzthistorischen Vélkerverhaltnissen ergibt sich fiir Ost- 
brasilien im groben folgendes Bild: Nach allem zu schlieBen (Lagerung, 
Kulturartung, somatische Merkmale), scheinen die heute im wesentlichen als 
isoliertsprachig angesehenen Reststamme Siidostbrasiliens, die aber von 
Mason (Handbook of South American Indians, Vol. VI) auf Grund gewisser 
linguistischer Anklange mit den Ge-Vélkern in eine Macro-Ge-Familie zu- 
sammengefaBt werden, namlich die Botokuden (Borun), Mashakali-Patasho 
und Puri-Coroados, neben anderen Gruppen, wie u.a.‘den sprachlich tupi- 
sierten Guayaki, zu der ethnologisch altesten Schichte dieses Raumes zu 
gehéren. Die den GroBteil Ostbrasiliens einnehmenden, einst zahlreichen 
Stamme der Ge-Sprachgruppe, die neben betonter Jagd- und Sammel- 
wirtschaft auch Bodenbau betreiben, sowie die jagerischen Bororé nehmen 
eine gewisse Mittelstellung ein. Eine etwas jiingere Gruppe scheinen die agra- 
rischen Karaja am Araguaya darzustellen, die sich durch eine Reihe von 
Sonderziigen von den iibrigen Ostbrasilianern abheben, aber in anderer Bezieh- 
hung in diese Kulturprovinz eingepaBt sind. Die kriegerischen, bodenbau- 
treibenden und expansiven Tupi-Stamme sind ohne Zweifel die jiingsten 
Ankémmlinge in Ostbrasilien. Uber die Stellung der kleinen Splitterstamme 
mit Sonderziigen (z.B. die Otchukayana) kann in Anbetracht des Wenigen, 
das wir von ihnen wissen, nichts ausgesagt werden. 


I. Die jagerischen Reststimme Ostbrasiliens 


Aus dem uns bekannten Kulturinventar dieser Gruppen lassen sich eine 
Reihe mehr oder weniger tibereinstimmender Zige feststellen, die wohl der 
altesten Kulturschicht Ostbrasiliens, soweit wir sie ethnologisch fassen kénnen, 
zugehoren ®, Daneben machen sich verschiedene Einwirkungen von seiten 
der Ge und Tupi bermerkbar, wozu unter anderem der Bodenbau gehort, der 
bei einigen Stammen anzutreffen ist (besonders Mashakali, Coroados, Camacan). 


8 Somatological and cultural evidence suggests that they were among the most 
autochthonous of all South American natives.’ (Mason im Handbook, Vol. VI, p. 288.) 
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Als solche relativ altertiimliche Kulturziige kénnen vor allem gelten : 

Jagd- und Sammelwirtschaft. — Urspriingliches Fehlen des Hundes. — 
Windschirme, zum Teil weitergebildet zu Dachhiitte (zwei zusammengestellte 
Windschirme) bei den Coroados. — Kuppelhiitte (Botokuden fiir mehrere 
Familien, Mashakali-Patasho fiir eine Familie). — Keine Hangematte. — 
Schlafen auf Fellen, Zweigen oder Matten. — Méglicherweise Nacktgehen 
beider Geschlechter, wobei aber zu erwagen ist, ob nicht an eine sekundare 
Anpassung fiir die in Brasilien weit verbreitete Sitte zu denken ware ; unsicher 
ist noch die kulturelle Zugehérigkeit des Zusammenbindens des Praputiums 
(Botokuden, Mashakali-Patasho) und des Penisfutterals (Botokuden), das sonst 
in Brasilien weite Verbreitung aufweist. — Ob Tonsur, ist unsicher. — Viel- 
leicht urspriingliches Fehlen von Booten. — Urspriingliches Fehlen der Tép- 
ferei ; das Vorkommen einer einfachen Keramik bei einigen Gruppen, wie den 
Coroados, geht vielleicht auf Tupi-EinfluB oder zumindest auf Anregungen von 
dieser Seite zuriick. — Fehlen der Weberei. — Steinkochen (Botokuden, Puri). 
— Erdofen (Puri-Coroados). — Steinbeil zwischen zwei Stécken befestigt (Boto- 
kuden, Puri-Coroados). — Langer Bogen mit rundem (Botokuden, Puri) oder 
ovalem Querschnitt (Guayaki), zugespitztem Stabende ohne Kerbe oder Schul- 
ter (wenigstens von den Guayaki berichtet). — Tangentiale Stegfiederung 
(arched feathering). — Autonome Lokalgruppen (mehrere Familien umfassend), 
bei den Botokuden oft miteinander in Konflikt stehend. — Wahrscheinlich 
keine festgelegte Heiratswohnfolge (postnuptiale Residenz). —- Stockzwei- 
kampfe (Botokuden, Guayaki). — Erdbegrabnis mit Feuer tiber dem Grab 
(Botokuden, Mashakali, Guayaki). — Aussetzen der Leiche (Botokuden). —- 
Dampfbad durch UbergieBen heiBer Steine zur Krankenbehandlung (Boto- 
kuden, Puri-Coroados) ; diese Sitte, die bekanntlich typisch ist fiir viele nord- 
amerikanische Indianerstamme, findet sich meines Wissens in Siidamerika 
sonst nur bei den Araukanern und sporadisch in Guayana. — Kleiner AderlaB- 
bogen (Botokuden, Puri-Coroados) ; scheint seiner Verbreitung nach ebenfalls 
dieser alten Schicht zuzugehéren (auch bei den Ge-Stammen der Chavante 
und Kayapo). 

Das Erhalten von Wildtierknochen (wenigstens der Knochen der erlegten 
Affen) zum Zwecke der Wiederbelebung des Tieres, wie es die Botokuden iiben, 
gehort in den Bereich der typischen Praktiken von Jagervélkern und wiirde 
gut in die postulierte Altschichte passen. 

Ein besonderes Interesse kommt der Religion der Botokuden zu, 
liber die uns C. NIMUENDAJU naheren Aufschlu8 bringen konnte ®. Sie nimmt 
im Rahmen der siidamerikanischen Kulturen im allgemeinen, aber auch inner- 
halb Ostbrasiliens, soweit wir heute unterrichtet sind, eine Sonderstellung ein 
und diirfte mit groBer Wahrscheinlichkeit in vielen Punkten ebenfalls der 
Altschichte zuzuschreiben sein. Das Charakteristische dieser Religion ist der 
Glaube an eine Art Héchstes Wesen im Himmel (,Alter Mann“, ,,GroBer 
Mann“, ,,Vater WeiSkopf“), das in mythischer Zeit mit den Menschen in 


® Social Organization and Beliefs of the Botocudo of Eastern Brazil. South- 
western Journal of Anthropology, Vol. 2/1, Albuquerque 1946. 
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direktem Verkehr stand. Dieser Gott hat eine Reihe zahmer Tiere bei sich, 
ist Oberhaupt der Himmelsgeister, die wie ihr Gebieter den Menschen gut 
gesinnt sind. Er bestraft Mord, schickt Regen und Stiirme, verursacht die 
Mondphasen und tétet die Feinde. Der Medizinmann mit Priesterfunktionen 
richtet bei Krankheit und in Noten Gebete und Gesinge an den Himmelsgott. 
Die Himmelsgeister gelten als Mittler zwischen den Menschen und dem 
Héchsten Wesen, verleihen dem Medizinmann seine Fahigkeiten und geleiten 
die Totenseelen in den Himmel. 

Eine eigenartige Rolle spielt im Kult der Himmelsgeister ein heiliger 
Pfahl 1°, der oben eine geschnitzte und mit roten Streifen bemalte Menschen- 
figur zeigt. Die Angehorigen einer Siedlung sammeln sich um den Pfahl, der 
Medizinmann ruft in Gesingen die Himmelsgeister an, die iiber den Pfahl 
herabsteigen und die Siedlung schiitzen. Niemals aber kommt das Hichste 
Wesen herab. 

Es ist sehr bezeichnend, daB auch die Mashakali-Patasho den heiligen 
Pfahl besitzen, der mit roten Figuren bemalt ist. Der Unterschied gegeniiber 
den Botokuden besteht aber darin, daB an ihm, von den Mannern umtanzt, 
die Totenseelen vom Himmel herabsteigen. Das erklart sich wohl daraus, daB 
dort tiberhaupt die Totenseelen eine betonte kultische Behandlung genieBen 
(in Verbindung mit dem Mannerhaus, der Knabenweihe und Maskendarstel- 
lungen ; hier machen sich deutlich fremde Einfliisse geltend, auf die spater 
bei Behandlung der Bororé und bei der Wiirdigung ihrer Knabenweihe noch 
eingegangen wird). Ob die Pfahlzeremonie der Mashakali-Patasho direkt auf 
das altertiimliche Substrat zuriickgeht oder eine spatere Ubernahme von den 
Botokuden darstellt, ist noch ungewi8. Fiir das Beschnitzen des Pfahles 
kénnten wohl sekunddre Einfliisse verantwortlich gemacht werden. Eine 
bessere Wiirdigung dieser Zeremonie ist erst méglich, wenn wir ahnliche 
Feiern bei Ge- und Tupi-Stammen betrachtet haben. 

Inwieweit die Splittergruppe der Camacan in Siidostbrasilien urspriing- 
lich ebenfalls in der Altschichte wurzelt, la8t sich in Anbetracht der starken 
Beeinflussung dieses Stammes durch héherstehende Nachbarn (Ge, Tupi) und 
der geringen Kenntnis ihrer Kultur nicht entscheiden. 

Ein Problem bilden die Caingang (Guayan4), die Siidgruppe der Ge, 
die sich aber nach Mason sprachlich von den iibrigen Ge-Stammen betracht- 
lich abhebt. Die verschiedenen Gruppen der Caingang, die ungefahr zwischen 
den Tupi-Stammen der Tupinamba, Tupinikin, Caingua und Guarani, sowie 
zwischen den Botokuden im Osten und den Guayaki im Westen gelagert sind, 
machen den Eindruck einer vereinfachten Ge-Kultur, wozu noch Einfliisse 
von den Tupi kommen. Es bestehen fiir die Beurteilung dieser Gruppen fol- 
gende Mdglichkeiten : 

4. Die Caingang sind degenerierte Ge ; 2. sie reprasentieren einen alteren 

10 Eine ahnliche Rolle spielt z.B. der Mittelpfahl bei altertiimlichen Stammen 
Nordzentral-Kaliforniens. W. Scumipt, Der heilige Mittelpfahl des Hauses. Anthropos 
35-36. 1940-41. p. 966 ff. und Anthropos 37-40. 1942-45. p. 309 ff..; J. HAEKEL, Das 
Mannerhaus im nérdlichen Kalifornien. Mitt. der Anthropol. Gesellschaft, Bd. 70, 
Wien 1940. 
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Typus der Ge-Kultur ; 3. sie sind eine altere Vorbevélkerung im Sinne der 
Botokuden, Guayaki etc., die aber von den Ge sekundar stark beeinfluBt wurde. 

Nach unseren derzeitigen Kenntnissen kann hieriiber noch kein Urteil 
gefallt werden. Es mu8 aber festgehalten werden, daB die Caingang ver- 
schiedene Elemente besitzen, die auch in der postulierten Altschichte anzu- 
treffen sind : 

Starke Betonung der Jagd- und Sammelwirtschaft ; der Bodenbau ist 
relativ schwach entwickelt (der Mais wird schon in unreifem Zustand verzehrt). 
— Viereckige oder gewélbte Windschirme, die sich zu Dachhiitten und Spitz- 
tonnenhiitten (aus zwei halbrunden Windschirmen) weiterentwickeln k6nnen ; 
eine Art Kegelhiitte mit Zentralpfosten (fiir mehrere Familien) hangt vielleicht 
mit einer alteren Hiittenform der Ge und anderer mehr westlicher Stamme 
zusammen. — Urspriinglich Schlafen auf Zweigen und Matten (also weder 
Hangematte noch Plattformbett, das sonst fiir die Ge typisch ist). — Stein- 
kochen. — Erdofen. —- Tonsur. — Rundstabbogen, z. T. mit aufgeschobenem 
Geflechtswulst als Widerlager fiir die Sehne am verjiingten Stabende (wie 
auch bei den Kayapd). — Keulenzweikampfe (allerdings zwischen den 
beiden Stammeshalften). — Reverentielle Stellung zum Jagdwild (Kontroll- 
geister der Tiere, die ein Verwiisten des Wildbestandes nicht zulassen, Schutz- 
geist der Jagd). 

Die Caingang haben auch die eigenartige Vorstellung, daB der Mann 
in den SchoB seiner Frau ein Geistkind setzen kann, eine meines Wissens fiir 
Siidamerika ganz ausgefallene Idee. Dazu koénnte man aber vielleicht eine 
Sitte der Guayaki stellen, wonach das Kind nach jenem Jagdtier benannt 
wird, von dem die Frau am Ende der Schwangerschaft gegessen hatte. Die 
Guayaki sagen, daB von diesem Tier der Kérper des Kindes geformt werde (!) 11. 

Auch sonst weisen die Caingang fiir Siidamerika bzw. Brasilien recht 
singulare Elemente auf: Feuerségen (neben dem sonst weit verbreiteten 
Feuerquirlen), das sich anscheinend sonst nirgends auf dem siidamerikani- 
schen Kontinent ‘findet, zeremonielle Brautflucht, Bestattung in Grabkam- 
mern in einem Erdmound, sowie die Vorstellung von der Umwandlung der 
Totenseele in ein Insekt und dem darauffolgenden endgiiltigen Sterben. 

Verschiedene Ubereinstimmungen der siidbrasilianischen Altstamme mit 
anderen primitiven Jager- und Sammlerstammen, wie den isoliert- 
sprachigen Nambikuara im Mato Grosso, den Tupi-sprechenden Sirioné (tupi- 
siert !) in den Waldern Ostboliviens und den isoliertsprachigen Mura am mitt- 
leren Amazonas, die natiirlich alle ihrerseits eine Reihe fremder Einfliisse auf- 
weisen, scheinen ebenfalls eine alte Grundschichte anzuzeigen. Diese Ziige 
waren im wesentlichen folgende : Windschirme (Sirioné), Kuppelhiitten (wo- 
bei die der Nambikuara z. T. einen Zentralpfosten aufweist), vielleicht Nackt- 
gehen, Fehlen der Boote, lange Bogen mit meist ovalem Querschnitt, wobei 
der Bogen der Sirionéd bekanntlich die unglaubliche Lange von etwa 3 m auf- 


4 Diese Vorstellungen erinnern bekanntlich an die weit in Australien verbreitete 
Idee vom Geistkind. Vgl. J. HAEKEL, Zum Individual- und Geschlechtstotemismus in 
Australien. Acta Ethnologica et Linguistica, No. 1, Wien 1950. 
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weist, autonome Lokalgruppen, Jagdmagie der Sirionéd mit Aufhangen der 
Wildtierschadel zur Wiederkehr der Tiere, Aussetzen der Leiche. Das Zweig- 
schlingenbeil der Nambikuara ist im Vergleich zum Beil im Schaftloch der 
amazonischen Bodenbauvolker sicher eine Altere Form. 

Vielleicht kann man hier noch eine Art Schépfergott der Sirioné dazu- 
stellen mit Ziigen eines Kulturheros, der Blitz und Donner verursacht, mit 
dem Mond verbunden wird, aber keine Verehrung genieBt ; ferner ein Héchstes 
Wesen bei den Nambikuara als Donner, mit dem man aber in personlichen 
Kontakt tritt (besonders der Medizinmann durch Visionen, die mit Offen- 
barungen verbunden sind). Ob in diesen Fallen eventuell christlicher Ein- 
fluB den Charakter eines obersten Gottes verstarkt hat, ist unsicher. 

Was die Sirion6 betrifft, so scheint hier durch die Verdrangung in unwirt- 
liche Urwalder und durch ungiinstige Lebensverhialtnisse eine gewisse Ver- 
armung (,,Degeneration“) des Kulturbestandes eingetreten zu sein. Es fragt 
sich, ob die stark egoistischen Ziige in bezug auf die Nahrung, der streitsiich- 
tige Charakter und die Harte gegen Alte und Kranke den Sirioné immer eigen 
waren. Die betonte Matrilokalitat und die maternale GroBfamilie scheinen 
auf spadtere Einfliisse zuriickzugehen. Die Sirionéd standen mit den Tupi- 
Stammen der Guarayu-Pauserna in Ostbolivien in traditioneller Freundschaft, 
von wo sie zum Teil die ,,mutterrechtlichen“ Ziige und die Tupi-Sprache iiber- 
nommen haben diirften. In dhnlicher Weise ist vielleicht auch die strikte 
Matrilokalitat der tupisierten, aber sonst so primitiven Guayaki zu erklaren. 
Es ist ein interessantes Problem, was die so sehr im Jagertum verhafteten 
beiden Gruppen bewogen haben mag, ,,mutterrechtliche“ Ziige anzunehmen. 

Eine Besonderheit der Sirionéd ist das Aufbewahren des Schadels ver- 
storbener Verwandter, der bei Wanderungen mitgefiihrt wird und zur Kranken- 
heilung dient (Reiben der kranken KGrperteile mit diesem Kopf) 1*. Es fragt 
sich, ob hier ein Einflu8 der mehrstufigen Bestattung hoherstehender Nach- 
barn vorliegt oder ob es sich um eine 4ltere Sitte handelt. Nach RYDEN 
wohnten die Sirioné einst scheinbar weiter siidwestlich, also gegen den Chaco 
und Mato Grosso zu, wo sie mit Altstammen, aber auch mit hoher stehenden 
Stammen dieses Raumes in Verbindung gestanden sein mégen. 

Man wird wohl mit Berechtigung annehmen kénnen, da8 die hypothe- 
tische Altschichte in verschiedenen Lokalvarianten auftrat. 


iI. Die Ge-Stamme © 


Ein besonderes Problem stellt die ethnologische Beurteilung der ver- 
schiedenen Stamme der Ge-Sprachfamilie im Zentrum Ostbrasiliens dar, die 
vorwiegend Bewohner des offenen Savannenlandes sind, aber auch mit den 
Galeriewaldern der FluBufer wirtschaftlich eng verbunden erscheinen. Die 


12 Vgl. dazu das Umhertragen des Verwandtenschadels bei den Kleinwiichsigen 
auf den Andamanen-Inseln im Bengalischen Meerbusen, bei den Nikobaresen sowie bei 
einigen Negrito-Gruppen auf den Philippinen, den Siidost-Australiern, Tasmaniern und 
einigen Stammen Neuguineas. Die Andamaner verwenden den Schadel auch zur 
_ Krankenbehandlung. 
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Kultur der Ge zeichnet sich durch eine Reihe betonter Eigenarten aus, wo- 
durch sie sich von den jagerischen Randstaémmen, sowie von den Tupi-Stammen 
und anderen Stammen Amazoniens scharf unterscheiden. Wir miissen in ihnen 
eine eigene Kulturgruppe sehen. Im besonderen bilden die Nordwest-Ge 
(Timbira mit den Canella, Apinayé u. a., und den Kayapé) und die Zentral-Ge 
(Sherente-Shavante) trotz oft betonter stammesmaBiger Varianten und Unter- 
schiede eine im wesentlichen geschlossene Kultureinheit. Gerade die Timbira- 
Stamme sind sich ihrer sprachlichen und kulturellen Gemeinsamkeiten voll 
bewuBt. Es soll nun versucht werden, soweit es auf dem begrenzten Raum 
méglich ist, wesentliche Komponenten und Schichtungen dieser sehr kompli- 
zierten Kulturgruppe herauszuarbeiten. 

Obwohl Jagd und Pflanzensammeln von groBer wirtschaftlicher Bedeu- 
tung sind, spielt auch der Bodenbau eine relativ wichtige Rolle. Im Vorder- 
grund steht der Anbau von SiiBkartoffel und Yams; von mehr sekundarer 
Bedeutung sind die Charakterpflanzen der tropischen Bodenbauer Siidamerikas, 
ndmlich bitterer und siiBer Maniok, sowie Mais (neben einer Reihe anderer 
Kulturpflanzen). Die Kultivierung einer Cissusart, deren Friichte gegessen 
werden, scheint eine Eigenleistung der Ge darzustellen. Man kann wohl mit 
Berechtigung sagen, daB der Bodenbau der Ge nicht von den typischen 
Pflanzerstammen Amazoniens, den Aruak, Kariben und Tupi stammt, ob- 
wohl letztere spater in das Gebiet der Ge-Stamme eingedrungen sind. Die 
Ge stellen anscheinend ein eigenes Bodenbauzentrum dar, und zwar vor allem 
im Hinblick auf die Pflanzenauswahl (wobei zum Teil die spezifischen Um- 
weltverhdltnisse mitgewirkt haben mdgen) und die Art der Maniokverarbei- 
tung (Fehlen des typischen Maniok-PreBschlauches aus Flechtwerk der ama- 
zonischen Pflanzer). Der Ackerbau der Ge steht jedenfalls in irgendeinem Zu- 
sammenhang mit dem iibrigen Bodenbau des tropischen Siidamerika, er macht 
aber den Eindruck eines alteren Typs. (Vielleicht handelt es sich bei SiiB- 
kartoffel und Yams um 4ltere Kulturpflanzen Siidamerikas.) 

Man wird wohl nicht fehlgehen, an der Basis der historischen Ge-Kulturen 
ein betontes Jager- und Sammlertum anzunehmen, das der Umwelt der Camp- 
und Savannenlandschaften Ostbrasiliens angepaBt erscheint. Die Annahme 
Ci. Lévi-Strauss’ 8, daB es in Brasilien eine urspriingliche Savannenkultur 
nicht gegeben habe und daB die in historischer Zeit in den Steppen wohnenden 
Stamme erst spater aus dem tropischen Wald in die offenen Gegenden gedringt 
worden seien und so eine vereinfachte Waldkultur darstellten, muB8 meines 
Erachtens eingeschrankt werden, in erster Linie fiir die Ge. Diese weisen, 
wie wir noch sehen werden, in vieler Beziehung eine so betonte Eigenstellung 
auf, die sie sehr von den amazonischen Waldstammen unterscheidet, da8 wir 
sie diesen gegeniiber als eigene Kulturform abtrennen miissen. Von einem 
Herabsinken von einer einstmals héheren Kultur, wie es Lévi-Strauss fiir 
weite Gebiete Siidamerikas anzunehmen geneigt ist, kann man speziell ‘bei 
den Nordwest- und Zentral-Ge kaum sprechen. 


*8 On Dual Organization in South America. América Indigena, 4, México 1944, 
p. 44f. ‘ 
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In den Kulturen der verschiedenen Ge-Stamme sind bei genauerer Ana- 
lyse ihres Inventars und bei Betrachtung ihres gegenseitigen Verhaltnisses eine 
Reihe von Elementen (zum Teil negative) abzuheben, die im Hinblick auf die 
allgemeinen Kulturverhaltnisse Brasiliens mit Berechtigung einem Altstadium 
zugewiesen werden kénnen, das den historischen Ge zugrunde liegen diirfte. 

Zunachst waren folgende Ziige anzufiihren : 

Fehlen des Hundes. — Fehlen der Topferei, der Weberei, der Boote, 
der Hangematte und der Rauschgetranke. — Erdofen und Steinkochen in 
Erdgrube. — Rundstabbogen (wenigstens bei den Crahd) ; Wulst als Wider- 
lager am verjiingten Bogenende (Kayapé). — Stabkeule (Sherente, Kayapé, 
Canella), mit Kannelierung (Apinayé, Kayapdé). — Plattformbett oder Schlafen 
auf Matten und Zweigen (letzteres bei den Gorotiré). — Vielleicht Nacktgehen 
beider Geschlechter. — Vielleicht Vorliebe fiir Daunen- und Federbeklebung 
des Kérpers. — Kein Kannibalismus, keine Feindestrophaen. — 

Zu den Wohnformen der Ge wire folgendes zu sagen : 

Das viereckige Walmdachhaus der Timbira ist sicher eine spatere Form. 
NIMUENDAJU weist aber mit Recht darauf hin, daB im Hinblick auf die zere- 
monielle Verwendung der Wohnhauser, wobei dort zahlreiche Personen Platz 
finden miissen, schon von vorneherein eine Tendenz zu GroBhausern gegeben 
sein muBte. Das wiirde also heiBen, daB zusammen mit der Ausbildung des 
komplexen Zeremonialwesens, wie es sich bei den historischen Ge findet, auch 
eine Erweiterung und Umgestaltung der Wohnhduser vor sich ging. DaB die 
Kegelhiitte (mit Zentralpfosten), die bei den Timbira nur im Rahmen einer 
bestimmten Feier errichtet wird (ndmlich am Ende der Vorfiihrungen der 
Maskengesellschaft), zu einer alteren Wohnform der Ge gehort, ist méglich (wir 
fanden sie bereits bei den Caingang). Einen altertiimlichen Wohntyp scheint 
auch die lange Kuppelhiitte mit ovalem oder viereckigem GrundriB darzu- 
stellen, wie sie sich bei den wenig spezialisierten Nord-Kayapé und im Manner- 
haus der Sherente findet. Die lange gewdlbte Hiitte der Kayapé (an der 
AuBenseite stark, an der gegen den Dorfplatz zugewendeten Innenseite nur 
leicht gebogen) laBt es nicht unméglich erscheinen, daB sie auf zwei gewolbte 
Windschirme zuriickgehen kénnte (wie wir es zum Teil bei siidbrasilianischen 
Altstammen gefunden haben). Anscheinend waren bereits in der alten Grund- 
schicht der Ge die Hiitten fiir mehrere Familien bestimmt. 

Was das Fehlen der Topferei bei den historischen Ge betrifft, so sei 
darauf hingewiesen, da® nach prahistorischen Funden im Gebiet der Nord- 
west-Ge (Apinayé, Nord-Kayap6) zu schlieBen, dort einst Stimme mit relativ 
entwickelter Keramik und zum Teil mit sekundarer Urnenbestattung saBen. 
Diese Keramik stand hdher als die der historischen Tupi-Stamme in diesen 
Gegenden. Man wird aber hierbei kaum annehmen kénnen, daB die Vorfahren 
von Ge-Stammen die Trager dieser Keramik gewesen seien. Es hat vielmehr 
den Anschein, als ob diese prahistorischen Stémme in das Keramikgebiet des 
- Amazonastales gehérten (Marajé, Santarem), worauf vor allem die plastische 
Verzierung solcher TongeféBe hinweisen wiirde. Die Ge scheinen erst spater 
in dieses Gebiet gekommen zu sein — wohl aus den Savannen des mehr siid- 
lichen Ostbrasilien — und die hdherstehenden ,,Keramik“-Volker verdrangt 
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oder vernichtet zu haben. DaB die Ge trotz mehrfacher Beriihrung mit 
keramikfiihrenden Staémmen fast nie zu einer Tépferei gelangten, laBt viel- 
leicht darauf schlieBen, daB sie nie eine solche besessen haben, bzw. aus tradi- 
tionellen und wirtschaftlichen Griinden kein Interesse zeigten, sie zu tber- 
nehmen. An eine Degeneration im Sinne LEvi-StTRAUvss’ kann hier wohl schwer- 
lich gedacht werden. 

Eine noch unsichere Stellung hinsichtlich kultureller Zugehérigkeit und 
Alter nehmen in Anbetracht ihrer sonstigen Verbreitung und Stellung im 
tropischen Siidamerika eine Anzahl weiterer Elemente ein : 

Penisfutteral : Es ist meines Wissens im Bereiche der Ge nur von den 
Nord-Kayapé belegt. Es ist unsicher, ob dieses Element, das im tropischen 
Siidamerika eine weitere Verbreitung zeigt, iiberhaupt zum typischen Béstand 
der Ge-Kulturen gehort. 

Charakteristische Haartracht: Rasieren des Vorderkopfes und Lang- 
tragen des Hinterhaupthaares. Als Besonderheit der Timbira gilt das Schneiden 
einer Furche von den Schlafen zum Hinterkopf, wodurch Haarkappe und 
Hinterhauptshaar getrennt werden. Diese Arten des Haarschnittes scheinen 
nur auf die Ge beschrankt zu sein. 

Lippen- und Ohrpflécke : zum Teil groBe Ohrscheiben, worin vielleicht 
eine Beziehung zu den Botokuden besteht. 

Keulen mit flachem dreieckigem oder rhombusférmigem Blatt (nach 
Dietscuy ,,Ruderkeule“), deren Ausbildung.vermutlich in Anlehnung an eine 
Flachkeule, wie sie in verschiedenen Formen weit in Siidamerika verbreitet 
ist, vielleicht zur Zeit der Spezialisierung der Ge-Kulturen erfolgt ist. 

Fein geschliffene steinerne Axte in Anker- oder Halbmondform mit 
kurzem Griff. Solche Axte wurden bezeichnenderweise einst auch bei dem 
ausgestorbenen Reststamm der Teremembé (Jager und Fischer !) an der bra- 
silianischen Kiiste (zwischen der Miindung des Rio Gurupy und Paranahyba) 
verwendet. Die Manner dieses Stammes stellten das halbmondférmige Kriegs- 
beil, das beim getéteten Feind gelassen wurde, nachts beim ersten Erscheinen 
der Mondsichel her, unter Tanzen und Singen der auf den Mond starrenden 
Frauen. Solche Axte wurden auch als prahistorisches Fundgut an der bra- 
silianischen Kiiste festgestellt 14. 

Bogen mit plan-konvexem Querschnitt bei den Timbira und Kayapé. 
Es hat:den Anschein, als ob diese Bogenform von den Tupi-Stammen gebracht 
wurde, denn bei ihnen ist sie weit verbreitet (Tupinamba, Guarani, Apiaka, 
Parintintin, Maué) ; sie findet sich aber auch bei den altertiimlicheren Puri- - 
Coroados, Mashakali und den primitiven Siid-Ge (Caingang). W. ScumrpT hat 
bekanntlich den Bogenquerschnitt als ein charakteristisches Merkmal zum 
Nachweis von Kulturbezichungen angesehen, was aber nicht immer zuzu- 
treffen scheint. A. METRAUxX hat sich iiber die Auffassung Scumipts, daB 
der Bogenquerschnitt mit groBer Beharrungstendenz ausgezeichnet sei, folgend 
geauBert : ,,Actually, other features may affect the shape of the cross-section. 
For example ... the rectangular or elliptic section of the Montana bow ... is 


M4 A, Mérraux, Handbook of South American Indians, III, paws 
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conditioned by the shape of the pieces that are split from the chonta palm.“ 1 
Die Art des Holzmaterials fiir die Formung des Bogenquerschnittes muB sicher 
in Erwagung gezogen werden, ob dies aber immer entscheidend ist, ist frag- 
lich. Warum haben die Ostbrasilianer fast nie einen viereckigen Bogenquer- 
schnitt, obwohl auch sie das Holz der Chontapalme fiir ihre Bogen beniitzen ? 

Tranengru8 (Beweinen der verstorbenen Verwandten und gefallenen 
Krieger bei Kommen eines Besuches) : diese Sitte ist auch bei den Tupi- 
Stammen weit verbreitet, so daB es nahe liegen wiirde, sie bei den Ge auf 
Tupi-Einflu8 zuriickzufiihren. Diese Annahme kann wohl zutreffen, ist aber 
nicht erwiesen. 

Auf die vorhin in einigen Ziigen angedeutete, in einer Steppenjagerkultur 
wurzelnde Grundschichte der Ge sind eine groBe Anzahl jiingerer Einwir- 
kungen erfolgt, die sich vor allem in der Soziologie und im Zeremonialwesen 
zeigen und zu betonten stammesméBigen Spezialisierungen fiihrten. Es ist 
unsicher, inwieweit diese jiingeren Elemente zusammen mit dem Bodenbau 
bei den Ge Eingang fanden. Der komplexe Charakter der Kultur der Nord- 
west- und Zentral-Ge macht es wahrscheinlich, da in ihr verschiedene Kom- 
ponenten enthalten sind, die nicht immer gleichzeitig kamen, sondern vielleicht 
verschiedene Schichten darstellen. 

Ein besonderes Problem er6éffnet sich darin, daB bei den Nordwest-Ge 
der Frau eine formal hohe Stellung zukommt (,,Mutterrecht“), bei den Zentral- 
Ge (Sherente) hingegen in der Gesellschaft der Mann hervortritt (,,Vaterrecht“’), 
obwohl beide Gruppen weitgehende Kulturverwandtschaft zeigen. 

Zunachst seien wichtige soziologische Grundziige der Nordwest- 
und Zentral-Ge einander vergleichend gegeniibergestellt, um den Kontrast 
aufzuzeigen. 


Timbira: ’ 
Matrilineale Gro8familie 
(Hausgemeinschaft) in Kommunalhiitte. 
Matrilokalitat. 


Enge emotionale Verbindung des Mannes 
mit der Familie seiner Mutter. Tendenz, 
im miitterlichen Heim zu sterben. 


Haus und Pflanzungen sind weiblicher 
Besitz. 


Hohe Stellung des Mutterbruders. 
‘Matrilineale Vererbung von Dorfhalften. 


Werbung ausgehend von weiblicher Ver- 
wandtschaft des Madchens, des Jungen 
oder vom Madchen selbst. 


Sherente: 


Paternale Einzelfamilie in Einfamilien- 


hiitte. 

Zuerst Matrilokalitat (bei Hochzeit Zerren 
des sich straubenden und weinenden Brau- 
tigams in die Hiitte der Braut), dann Patri- 
lokalitat (Errichten einer Hiitte neben der 
der Eltern des Mannes). 


Haus und Pflanzungen sind méannlicher 
Besitz. 


Betonte Stellung des Mutterbruders. 
Patrilineale Vererbung der Dorfhalften. 


Elterliche Gewalt bei der Bestimmung des 
Heiratspartners. 


15 Handbook of South American Indians, V, p. 231. 
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Timbivas 


Kein Dienen um die Braut, kein postnup- 
tiales Dienen des Ehemannes. 


Keine Cross-Cousin-Heirat. 
Strikte Monogamie. 


Voreheliche Freiheit des Madchens (aber 
vielfach Wahrung der Jungfraulichkeit). 


Verwandtschaftssystem vom Crow-Typ 
(u. a. terminologische Gleichsetzung des 
Sohnes der Vaterschwester mit dem Vater, 
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Sherente: 


Kein Dienen um die Braut, kein post- 
nuptiales Dienen des Ehemannes. 
Beschrankte Cross-Cousin-Heirat (Heiraten 
der Tochter der Vaterschwester). 

Betonte Monogamie, beschrankte sororale 
Polygynie. 

Strenge voreheliche Keuschheit des Mad- 
chens. 

Verwandtschaftssystem vom Omaha-Typ 


(u.a. terminologische Gleichsetzung des 
Sohnes des Mutterbruders mit dem Mutter- 


bruder). Geht konform mit patrilinealen 
Halften. 


der Tochter der Vaterschwester mit Vater- 
schwester und GroBmutter). Geht kon- 
form mit matrilinealen Halften. 


Keine Clans. Starkeres Hervortreten von Clans (in den 


Halften). 


Starkes StammesbewuBtsein (bei Wahl von 
Hauptlingen, im Krieg, bei rituellem Fa- 
sten, bei Initiation, bei der Bestattungs- 
feier fiir angesehene Leute; Stamm als 
Landeigentiimer). 


Von den iibrigen Ge-Stammen stehen, soweit Nachrichten vorliegen, die 
Kayapoé in ihren matrilinealen Tendenzen den Timbira nahe, wahrend die 
Caingang mit ihren patrilinealen Halften in dieser Beziehung an die Sherente 
anzuschlieBen sind. Eine befriedigende Erklarung fiir diese soziologische Auf- 
spaltung der Ge kann noch nicht gegeben werden 1*. Stellt das ,, Vaterrecht“ 
der Sherente einen alteren Zustand dar oder erfolgte hier ein Wechsel von 
ehemaligem ,,Mutterrecht“ zu spaterem ,,Vaterrecht“ ? Fiir letztere Méglich- 
keit wiirde vor allem die primare Matrilokalitat und vielleicht auch die betonte 
Stellung des Mutterbruders sprechen. Nach unseren ethnologischen Erfah- 
rungen kénnte man wohl annehmen, daB die jagerische Grundschichte der Ge 
(Proto-Ge) entweder eine mannlich betonte oder eine bilaterale Gesellschaft 
besaB. Letztere wiirde die Ubernahme von unilateralen Ordnungen in gewisser 
Hinsicht erleichtern. Hangt das Aufkommen der weiblich betonten Gesell- 
schaftsform der Timbira und Kayapé vielleicht mit der Ubernahme des Boden- 
baues zusammen ? Was die Beteiligung der Geschlechter an der Feldarbeit 
betrifft, so teilen sich beim Pflanzen Mann und Frau, das Ernten liegt aber 
(auch bei den vaterrechtlichen Sherente) in der Hand der Frau. Die strikte 
Betonung der Monogamie bei den Timbira kann funktional mit der gehobenen 
Stellung der Frau zusammenhingen. Von wo nun das Mutterrecht der Ge 
abzuleiten ist, kann jetzt nicht entschieden werden. Die agrarischen Aruak 
und Kariben kommen schon aus geographischen Griinden hiefiir wohl nicht 


6 Eine ahnliche soziologische Zweiteilung findet sich in Nordamerika bei den in 
wesentlichen Dingen nahe verwandten Sioux-Gruppen der Thegiha-Tciwere und Hidatsa- 
Mandan-Crow. Bei ersteren bestehen patrilineale, bei letzteren matrilineale Ziige. 
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in Frage. Soweit bei ihnen maternale Ziige vorkommen, sind sie im Vergleich 
zu denen der Ge schwicher ausgebildet und haben auch eine andere struk- 
turelle Stellung. Aus denselben Griinden kénnen auch nicht die Tupi-Stamme 
als Ubermittler des ,,Mutterrechts“ angesehen werden. 

Fiir die mannlich betonte Gesellschaft der Sherente ergeben sich viel- 
leicht folgende Erklarungsméglichkeiten: 1. Das ,,Vaterrecht“ der Grund- 
schichte konnte sich aus irgendwelchen Griinden besser behaupten, so 
daB sich das ,,Mutterrecht“ nie ganz durchzusetzen vermochte. 2. Ein ehe- 
maliges ,,Mutterrecht“ wurde durch eine Reaktion der Mannerschaft weit- 
gehend eliminiert und durch vaterrechtliche Ziige ersetzt. 3. Das ,,Vaterrecht“ 
ergab sich funktional aus kriegerischen ‘oder sonstigen gewichtigen Aktionen 
der Manner, was durch das Vorhandensein eines starken StammesbewuBtseins 
eine Bekraftigung erfahrt (auch auf diese Weise konnte ein ehemaliges Mutter- 
recht zum Verschwinden gebracht worden sein). 

Eine innere funktionale Beziehung zur betonten Stellung des Mannes 
bei den Sherente scheinen noch folgende Ziige aufzuweisen : Hervorheben der 
Einzelfamilie, Heiraten der Tochter der Vaterschwester, geforderte Reinheit 
der Madchen und die betonte elterliche Gewalt. 

Ihr ganz einmaliges Geprage erhalt aber die Kultur der Nordwest- und 
Zentral-Ge durch die Koordinationen von organisierter Mannerschaft, Dual- 
systemen (mit symbolischen und kosmischen Zuteilungen und reziproken 
Funktionen), Altersklassen (zum Teil auch mit wirtschaftlichen Aufgaben), 
Knabeninitiationen (zum Teil mit turnusweisen Einweihungszyklen), zeremo- 
niell gearteten Untergruppen, Mannergesellschaften, Personennamen (die nach 
bestimmten Systemen verliehen werden) und athletischen Wettspielen (Sta- 
fettenlauf mit schweren Holzblécken). Im Zusammenhang mit den Dual- 
systemen stehen zahireiche paarige Funktionare. Charakteristisch ist ferner 
die Institution der*zeremoniellen Hilfsmadchen bei Knabenweihen und den 
Veranstaltungen der Mannerbiinde. Bezeichnenderweise haben nur die vater- 
rechtlichen Sherente neben den Mannergesellschaften auch einen Frauenbund, 
wahrend die mutterrechtlichen Timbira nur Mannerbiinde aufweisen. Alters- 
klassen fiir beide Geschlechter haben nur die Kayapo. 

Dieser 4uBerst verwickelte Komplex von Sozial- und Zeremonial- 
systemen steht in engster Verbindung mit der Siedlungsform der Ge, die 
fiir sie (sowie fiir die Borordé, die noch zu behandeln sind) ungemein kenn- 
zeichnend ist und in Siidamerika, abgesehen von schwachen Abbildern oder 
Anklangen, sonst kein Gegenstiick hat. Es handelt sich um eine Rund- oder 
Kreissiedlung (bei den Sherente als Abart in Hufeisenform), wobei sich die 
Hiitten ringformig um einen groBen zentralen Platz gruppieren, der das Zen- 
trum des gesellschaftlichen und zeremoniellen Lebens darstellt. Am Dorfplatz 
und im Hiittenring haben die Halften sowie die einzelnen Gruppen, Biinde 
und Altersklassen ihre bestimmte symbolische Lokalisierung. Der Dorfplatz 
ist in erster Linie der Sitz der organisierten Mannerschaft mit ihren vielfaltigen 
Tatigkeiten ; bei den Sherente und den viel einfacher organisierten Kayap6é 
befindet sich im Zentrum des Platzes das Junggesellenhaus, bei den Timbira 
(Canella und Apinayé) schlafen die Junggesellen auf dem Dorfplatz im Freien. 
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Es ist nicht leicht, die Grundziige dieser Systeme, Gruppierungen und 
Zeremonien, die ein geschlossenes Ganzes bilden, herauszufinden. Es kann im 
Rahmen dieser Arbeit nur auf einige wesentliche Dinge eingegangen werden ; eine 
erschoépfende Wiirdigung dieses Komplexes wiirde eine umfangreiche Studie 
erfordern, Es sei in diesem Zusammenhange nur aul die grundlegenden Mono- 
graphien von C. NrmuENDAJU (und R. Lowre) tiber die Apinayé, Ost-Timbira 
und Sherente hingewiesen !’. Man gewinnt sofort den Eindruck, daB es sich 
hier zum Teil um hypertrophe Spezialisierungen bei einzelnen Ge-Stammen 
handelt, worunter vor allem die Canella (Ramkékamekran) hervorragen, bei 
denen z. B. in einem Dorf von ca. dreihundert Einwohnern nicht weniger als 
vier verschiedene Dualsysteme bestehen, namlich matrilineale-exogame Halften 
(Sonnenaufgangleute — Sonnenuntergangleute), Regenzeithalften (Ost-West, 
auf die die Dinge der Welt symbolisch aufgeteilt sind), Halbierung des Dorf- 
platzes bzw. der Mannerschaft (mit nach Tieren benannten Untergruppen) und 
schlieBlich Halbierung der Altersklassen. Es besteht kein Zweifel, daB an der 
Basis dieser verwickelten Systeme einfachere Gruppierungen anzunehmen sind. 
Was die urspriingliche Form der verschiedenen Halften betrifft, so kann man 
mit Berechtigung annehmen, daB es sich hierbei um exogame Dualgrup- 
pen handelte, ob mit matrilinealer oder patrilinealer Deszendenz, sei noch 
dahingestellt. Halften zur Heiratsregelung weisen heute noch die Canella, 
Sherente, Nord-Kayapé und die primitiven Caingang auf. Die iibrigen Hal- 
bierungssysteme sind hauptsdchlich als Weiterentwicklungen der exogamen 
Halften aufzufassen, wobei hiefiir in erster Linie die organisierte Mannerschaft 
verantwortlich zu machen ist. Haben doch die Manner das antagonistische 
und symbolische Halbierungsprinzip fiir ihre Zwecke weitgehend nutzbar 
gemacht und sie zu ,agamischen“ Halften umgewandelt 3°. 

Wie sind nun die Untergruppen der Halften aufzufassen ? Es ist még- 
lich, daB die Sherente in ihren im Dorfkreis lokalisierten Clans (die auf die 
exogamen Moieties im Verhaltnis 3: 3 aufgeteilt sind, bestimmte Namen nach 
Schmucksachen tragen, paarweise miteinander in Beziehungen stehen und 
entsprechende Muster und Symbole ihr eigen nennen) dem urspriinglichen 
Zustand der Sozialorganisation der Ge unter gewisser Riicksicht naher kommen. 
Auch das einfachere System der Caingang macht den Eindruck einer gréBeren 
Urspriinglichkeit : Exogame, antagonistische Halften (verbunden mit einem 
Zwillingsbriiderpaar, mit Sonne und Mond und einer dualen Aufteilung der 
Naturerscheinungen, ahnlich wie die Regenzeithalften der Canella) mit vier 
Untergruppen, die miteinander in bestimmten Heiratsbeziehungen stehen und 
auf ehemalige Clans zu deuten scheinen. Dementsprechend ist man wohl auch 
berechtigt, die Untergruppen anderer Ge-Stamme in diesem Sinne zu deuten. 
Allenthalben kann man dort in veranderter Form Ziige finden, die an friihere 


7 Vgl. ferner die informierenden Artikel im Handbook of South American Indians . 
sowie R. Lowrie, A Note on the Northern Ge Tribes (American Anthropologist, Vol. 43/2, 
1941) und J. HAEKEL, Zweiklassensystem, Mannerhaus und Totemismus in Siidamerika 
(Zeitschr. f. Ethnol., 70. Jhg., 1938). 

18 R. Lowie versteht darunter Halbierungssysteme, die sich zur Heiratsregelung 
indifferent verhalten. Vgl. Handbook of South American Indians, Vol. V, p. 332. 
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Clans erinnern kénnten. Die sechs zeremonialen Gruppen der Mannerhalften 
der Canella verteilen sich im Verhiltnis 3:3 (siehe Sherente), sind im Dorf- 
kreis lokalisiert, tragen Tiernamen, vergeben an Jiinglinge und Manner be- 
stimmte Personennamen (die gleichzeitig die Zugehérigkeit zu je zwei Clubs 
bedingen) '° und iibermitteln den Kandidaten einer Initiationsphase bestimmte 
Muster der Kérperbemalung. In den Tiernamen der Gruppen haben die 
Canella vielleicht einen alteren Zug besser bewahrt, der bei den Sherente nicht 
mehr aufscheint. Auch Lowi hat seinerzeit die sechs Gruppen der Canella 
als Uberbleibsel einer alteren Claneinteilung beurteilt 2°. Die vier nicht lokali- 
sierten Gruppen der Apinayé (ye), zu denen die Mitgliedschaft vom Vater 
auf den Sohn, von der Mutter auf die Tochter iibertragen wird, zeigen in den 
Heiratsbeziehungen, die nach bestimmten Regeln zwischen den Gruppen 
bestehen, ebenfalls Indizien fiir das Bestehen eines friiheren Clansystems. 

Nach all dem ware es also nicht ausgeschlossen, bei den Vorfahren der 
Ge ein exogames Dualsystem mit darauf aufgeteilten und lokalisierten Clans 
anzunehmen, die dann durch lokale Umbildungen von der organisierten 
Mannerschaft in ihrem Hang zur Ausgestaltung von Organisationsformen und 
Zeremonien ihres urspriinglichen Charakters bei einzelnen Ge-Stammen oft 
weitgehend entkleidet wurden. Dasselbe -gilt fiir die agamischen Halften. 
Der sekundare Charakter dieser Sonderbildungen ist wohl unverkennbar. DaB 
die Dualsysteme der Ge letzten Endes auf eine gemeinsame Wurzel zuriick- 
gehen, hat neuerdings auch LowIE ausgesprochen #4. Die Frage nach der 
Herkunft derselben kann aber von dem begrenzten Gebiet der Ge nicht beant- 
wortet werden, es miissen schon weitere Vergleiche gezogen werden. 

Ein Produkt des Organisationswillens der organisierten Mannerschaft 
scheinen auch die diversen Biinde oder Clubs der Ge darzustellen. Bei den 
Sherente gehen die vier Gesellschaften der Manner, die verschiedene zeremo- 
nielle und wirtschaftliche Funktionen haben, unzweifelhaft auf eine friihere 
Form von Altersklassen zuriick (wovon auch die Tradition Kunde gibt). Sie 
entsprechen nach NIMUENDAJU in etwa den vier aktiven Altersklassen der 
Canella. Wie diese sind auch sie am Dorfplatz lokalisiert und machen deutlich 
den Eindruck einer sekundaren Uberarbeitung und Erstarrung. Die Jung- 
gesellen sind bei den Sherente separat in sechs Grade gegliedert. Die vier 
Mannergesellschaften der Canella mit ihren Tiernamen scheinen schon durch 
ihre Koppelung mit den sechs Zeremonialgruppen der Mannerhalften zum 
Teil im AnschluB an diese entstanden zu sein, wahrend die Maskengesellschaft 
und. die Clowns durch das Aufkommen von Maskentanzen ausgebildet sein 
diirften. Man gewinnt den Eindruck, als ob verschiedene von au8en kom- 
mende Einfliisse oder Anregungen die bei den Ge vielleicht schon seit alters 
her bestehende festgefiigte Mannerschaft zu Neubildungen von Organisations- 
tormen stimulierten. 

Zu all dem kommen noch Veranstaltungen von Maskenvorfithrungen, 


19 Ahnliches findet sich auch in Clansystemen bestimmter Stamme der Pueblo- 


Indianer im Siidwesten der USA. 
20 NIMUENDAJU-LowIE, The Dual Organization of the Ramkékamekran ... p. 572. 


21 Handbook, V, p. 333. 
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die sich bei den Canella, Apinayé, Sherente und Pan d’Arco Kayapé finden 
und heute alle nur profanen Charakter zeigen. Hier haben wir einen weiteren 
Zug, der iiber die externen Bezichungen der komplexen Ge-Kultur mancherlei 
aussagen kann. Die Masken bestehen im wesentlichen aus kapuzenformigen 
oder konischen langen Blatter- oder Faserbehangen, bei den Canella noch 
mit einem geflochtenen, gehdrnten, mit Gesicht versehenen Kopfstiick. Ihre 
Clownmaske aus Kiirbis nimmt eine Sonderstellung ein. Die Maskenaufziige 
haben bei den Canella bezeichnenderweise nichts zu tun mit Halften, Alters- 
klassen, Zeremonialgruppen und den Knabenweihen. Bei den Maskentanzen 
wirken die Mannerbiinde zusammen, aber auch Frauen und Madchen haben 
dabei ihre Funktion. Die gewéhnliche Maske der Canella bezieht sich auf ein 
Wasserungeheuer, die Clownmaske auf einen Wasservogel. Die Beziehung zum 
Wasser ist jedenfalls bedeutsam. Ganz wie bei sakralen Maskenaufziigen sam- 
meln die Darsteller bei den Canella und Sherente von Frauen Nahrungsmittel 
ein. Bemerkenswerte Ziige finden sich noch bei den Sherente : geheimes Her- 
stellen der Masken im Busch, Auftreten der Maskentrager bei der Verleihung 
der Namen an die Madchen durch die Mannergesellschaften und Versenken 
der Masken am Ende der Feier in einem Bach. Unzweifelhaft sind die Masken- 
tanze.bei den Ge spateren Einfliissen zuzuschreiben. Inwieweit sie mit den 
mutterrechtlichen Ziigen oder den Dualsystemen zusammenhangen, kann aus 
den lokalen Verhaltnissen der Ge nicht geklart werden. Wir werden klarer 
sehen, wenn wir die Verhaltnisse des iibrigen Brasilien zum Vergleich heran- 
gezogen haben. 

Von besonderem Interesse fiir das Verstandnis der Kulturschichtung 
der Ge-Stamme sind die Knabeninitiationen. Zunachst sollen deren 
wichtigste Merkmale und Ziige angefiihrt werden. 


Bei den Canella ist die Knabenweihe im Rahmen eines Festzyklus in 
den Komplex der Dualsysteme und Altersklassen eingebaut und eng ver- 
bunden mit dem Dorfplatz. Sie wird in zwei Phasen durchgefiihrt, die inner- 
halb von zehn Jahren zweimal gefeiert werden. Nach diesem Turnus erfolgt 
ein Wechsel in der Position der Altersklassen auf dem Dorfplatz. 


Die erste Phase : 

1. Hauptzweck : die Knaben mit den Totengeistern in Verbindung zu 
bringen. 2. Die Ursprungsmythe bezieht sich auf eine kannibalische Amazone, 
die zwei Knaben fing ; diese konnten aber entweichen und kamen zu.den 
Totenseelen, die sie speisten. 3. Einfangen der Knaben durch zwei Funktio- 
nare. 4. Drei Monate Klausur der Kandidaten in zwei Hausern je einer Dorf- 
halfte (Ost-West), und zwar in einem eigenen abgeschlossenen Raum mit Vorder- 
und Hintertiir. Die Knaben miissen unsichtbar bleiben. 5. Beim SchluBfest 
Singen und Tanzen der Knaben auf dem Dorfplatz ; hinter ihnen die weib- 
lichen Verwandten. Dabei Eintreten der Totenseelen in die Kandidaten. 
6. BegieBen der Knaben mit Wasser und Peitschen mit Zweigen durch die 
zeremoniellen Hilfsmadchen. Dadurch werden die Totengeister aus den Knaben 
vertrieben. 7. Bekleben der Kandidaten mit Federdaunen durch die Hilfs- 
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madchen. 8. Rennen der Kandidaten mit Miniaturblécken, die die Toten- 
geister darstellen. 9. Essen eines gezihmt gehaltenen Peccari, das von den 
Frauen beweint wird. 


Die zweite Phase: 

1. Hauptzweck: Férdern des Wachstums und Vorbereitung fiir die 
Heirat. 2. Die Ursprungsmythe bezieht sich auf einen mythischen Falken, 
der die Eltern eines Knaben getétet hatte. 3. Einfangen der Jiinglinge. 
4. Klausur der Kandidaten im Haus ihrer Miitter in einer eigens dazu errich- 
teten Kuppelhiitte (!) mit Vorder- und Hintertiir; letztere fiihrt zu hoher 
Umzaunung hinter dem Wohnhaus. Die Klausur dauert ebenfalls drei Monate 
und ist besonders streng ; wenig Bewegung, Stille bewahren, wenig Schlaf, 
Verwenden eines Kratzstabchens. Der Leiter der Initiation und sein Stell- 
vertreter beobachten ebenfalls die Klausur. 5. Unterweisungen der Jiinglinge 
in der Umzaunung hinter dem miitterlichen Haus des Stellvertreters, wohin 
sich fallweise die Kandidaten begeben. Lange Ermahnungen iiber Verhalten 
wahrend der Klausur, iiber die Heirat (Friedfertigkeit, Tiichtigkeit), iiber 
Sittengesetz (Verehren der Alten, nicht stehlen, nicht liigen). 6. Schwingen 
des Schwirrholzes des Nachts von zwei ausgewahlten Kandidaten, um die 
Jiinglinge vom Schlafen abzuhalten. Dazu bemerkt NIMUENDAJU: ,,it seems 
clear that the comparative insignificance of the bull-roarer at initiation does 
not represent its original role“. Dazu ware zu bemerken, daB bei den 
Apinayé fiir das Schwirrholz (das sie aber nicht bei ihrer Initiation verwenden) 
dasselbe Wort besteht wie fiir Totengeist, Seele und Schatten. 7. Einsetzen 
der Ohrpflécke. 8. Uberfall von Affendarstellern (kleine Knaben und Mad- 
chen) auf die Umzdunung der Kandidaten, die dort niedergelegte Nahrung 
holend. Die Kandidaten bleiben dabei in ihrer Klausurhiitte. 9. Anlegen eines 
Buschlagers am Ende der Klausur. Dort unter Anwesenheit von Frauen Unter- 
weisen der Jiinglinge in Gesangen. Dort auch Erklettern eines Baumes. Jagd- 
ziige. 10. Rennen der Kandidaten mit Miniaturblécken, Gepeitschtwerden 
im Buschlager durch Hilfsmadchen, Trinken eines Trankes, der von einem 
bestimmten, Starke verleihenden Baum bereitet wird. 11. Erstes Wettrennen 
der Kandidaten mit den schweren Blicken als Zeichen ihrer Reife. Sie treten 
damit in die nachsthdhere Altersklasse und erhalten neue Namen. 12. Toten 
zweier gezahmter Peccaris ; Festessen, aber die Kandidaten erhalten nichts 
vom Fleisch. 13. Prozession der Kandidaten, von ihrer zukiinftigen Schwieger- 
mutter am Seil gefiihrt. 


Bei den Apinayé wird die Knabenweihe ebenfalls alle zehn Jahre in 
zwei Phasen abgehalten. Gesamtdauer der Feier mehr als ein Jahr. 


Erste Phase: 

1. Bestellen zweier Instruktoren (aus der Kriegerklasse) und zweier 
Leiter der Kandidaten. 2. Einfangen der Knaben durch die Instruktoren. 
3. Anlegen von Initiationsplatzen und Pfaden, die fiir AuBenstehende tabu 


22 The Eastern Timbira, p. 186. 
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sind, und zwar: a) Kandidatenlager im Busch; 6) Versammlungsplatz aufer- 
halb des Dorfes ; c) Bestimmen einer Wasserstelle ; d) Pfad vom Versamm- 
lungsplatz zum Dorf, vom Versammlungsplatz zur Wasserstelle und um die 
Peripherie des Dorfes. Errichten einer Art Kuppelhiitte fiir die Knaben im 
Buschlager. 4. Durchbohren der Ohrlappchen und Unterlippe der Kandidaten 
auf dem Dorfplatz und Einsetzen von Pflécken. Hinter den Kandidaten sitzen 
dabei die miitterliche Tante und die Patin. 5. Schlafen der Kandidaten im 
Haus ihrer Mutter, am Morgen Marsch ins Buschlager. 6. Sitzordnung der 
Knaben am Versammlungsplatz nach den beiden Halften im Kreis. Dort 
Instruktionen in Gesangen. 7. Herstellen von Zeremonialzeichen durch die 
Knaben im Buschlager (Stirnbander, Halsbander, Giirtel, Zeremonialkeule etc.), 
ferner Anfertigen von Spindelschaften fiir die Frauen, die fiir die Schluf- 
zeremonie Baumwollschmuck herstellen. Jagdziige der Kandidaten. 8. Her- 
stellen der Schmuckstiicke durch neue Paten und Frauen. 9. Blockrennen der 
Kandidaten (mit leichten Palmholzblécken) als SchluBfeier. 10. Auftreten 
von SpaBmachern (den Paten), genannt ,,Affen“, bei Prozession der Kandi- 
daten, die dabei ernst sein miissen. 11. Trinken des Saftes eines bestimmten 
Baumes, der Symbol fiir Starke und langes Leben ist. 


Zweite Phase : 

1. Hauptzweck : Weihe der Jiinglinge zu Kriegern. 2. Ursprungsmythe 
vom groBen Falken. 3. Tanzfest auf dem Dorfplatz ; dort Errichten einer 
Kuppelhiitte mit Zentralpfosten, worin Gesange abgehalten werden. 4. Nieder- 
legen der Kandidaten im miitterlichen Haus, Zudecken mit Matten, Inspi- 
zieren durch die zwei Instruktoren, die feststellen, ob die Jiinglinge lange leben 
werden. 5. Fithren der Kandidaten auf den Versammlungsplatz auBerhalb 
des Dorfes, dort Belehrung durch die beiden Instruktoren und Ermahnung 
in Gehorsam, Keuschheit (fiir Initiationszeit), Kameradschaft, Verhalten in 
der Ehe, Ferner Lernen von Gesangen, Herstellen von Spindelschaften, Jagd- 
zuge. 6. Am Lagerplatz der Kandidaten im Busch Errichten von zwei lang- 
lichen Hiitten, entsprechend den beiden Halften. 7. Strenge Klausur in ab- 
geteiltem Raum im miitterlichen Haus. Dauer fiinf bis sechs Monate. Die 
Jinglinge diirfen von niemandem gesehen und gehort werden. Tagsiiber im 
Steppenlager. 8. Verleihen von stabférmigen Zeremonialkeulen und friiher 
von kleinen Ankeradxten an die Kandidaten zum Abschlu8. 9. Haarschur 
durch die Patinnen. 410. Blockrennen der Manner und Jiinglinge. 


Bei den Sherente herrschen in der Knabenweihe einfachere Verhalt- 
nisse vor. Die Initiation der Knaben erfolgt in Intervallen von fiinf Jahren 
in einer der vier Mannergesellschaften, hat aber den Charakter einer Stammes- 
weihe. Vorher wurde den Knaben ein Name der Dorfhilfte gegeben und ihnen 
die Ohrlappchen durchbohrt. 

Hauptmerkmale der Knabenweihe : 

4. Drei Jahre Klausur im Busch ; dort Sonnendach fiir die Trockenzeit : 
eine Kuppelhiitte, geteilt nach den beiden Halften, fiir die Regenzeit. 2. Ofteres 
Baden, wenig schlafen; verboten zu lachen, singen, streiten und laut zu 
sprechen. Keine besonderen Speisetabus. Nur zeremonielle Unterweisungen. 
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Jagdziige. 3. Zu Ende der Klausurzeit Errichten eines neuen Junggesellen- 
hauses im Dorfhalbrund. 4. Prozession der Kandidaten (begleitet von zwei 
kleinen Madchen) durch das Dorf, wobei den egr6Beren Madchen Namen ver- 
lichen werden. 5. Blockrennen. 

Eine umfassende Wiirdigung dieser interessanten Knaben- und Jiing- 
lingsweihen kann natiirlich hier nicht erfolgen. Es soll nur auf einige wesent- 
liche Punkte hingewiesen werden, die uns Anhaltspunkte fiir Schichtungen 
geben. Ein Vergleich der Knabenweihen der einzelnen Ge-Stamme zeigt klar, 
da8 trotz tribaler Unterschiede eine Reihe gemeinsamer Ziige vorliegen, die 
anscheinend zum Grundtypus der Feiern gehéren, der dann im Zuge der 
stammesmaBigen Spezialisierungen entsprechende Veranderungen erfuhr. 

Dem Grundtypus der Weihen, der vielleicht die altertiimlichste Form der 
Initiationen der Proto-Ge reprasentiert, ksnnen wohl folgende Ziige zugewie- 
sen werden, wozu uns auch allgemein ethnologische Erwagungen berechtigen. 

1. Lange Dauer der Initiationen **. 2. Vielleicht das Einfangen der 
Kandidaten. 3. Klausur in einer Kuppelhiitte im Busch. 4. Initiationsplatze 
im Busch *4. 5. Bestimmte Beschrankungen der Kandidaten, wie Stillschweigen, 
wenig Schlaf etc. Verwenden des Kratzstabchens (als Ubernahme von der 
Madchenpubertatsfeier). 6. Paten. 7. Sittliche Unterweisungen. 8. Verwenden 
des Schwirrholzes von sakraler oder esoterischer Bedeutung. 9. Niederlegen 
der Kandidaten und Zudecken (vielleicht urspriinglich Symbolisierung des 
magischen Todes). 10. Auftreten von héheren Wesen als iiberirdischen Be- 
suchern und SpaBmachern, auf die die ,,Affendarsteller“ als verblaBte und pro- 
fanierte Form deuten kénnten. Vielleicht kniipft die Verbindung der Knaben 
mit den Totenseelen bei der ersten Initiationsphase der Canella an eine andere 
(altere) Art mythischer Wesen an (Stammvater, Naturgeister). Es ware auch 
zu erwagen, ob nicht in den Instruktoren der Apinayé, die als Fanger und 
Lehrer fungieren und auch beim Niederlegen und Zudecken der Kandidaten 
eine bestimmte Rolle spielen, ein ganz schwacher Nachklang sakraler Besucher 
aus der Uberwelt vorliegen kénnte *. 

Die Klausur der Kandidaten im miitterlichen Haus, das Mitwirken von 
Frauen bei der Initiation und das Geleiten der initiierten Jiinglinge durch 
die Schwiegermiitter (Canella) sind wohl alles Hinweise auf die EinfluBnahme 
der Frau auf die Gestaltung der Knabenweihen, ein Beispiel fir Auswirkungen 
des ,,Mutterrechtes“. Vielleicht gilt das auch fiir die Institution der Hilfs- 
madchen. Es wire aber auch nicht ausgeschlossen, hierin sowie in der Ver- 
leihung von Namen an Madchen durch die initiierten Jiinglinge bei den 
Sherente und iiberhaupt an der bestimmten Mitwirkung von Frauen an den 
Knabenweihen eventuell ein entferntes Nachwirken einer einstmals kollek- 
tiven Jugendweihe fiir beide Geschlechter zu sehen (wie wir sie bekannt- 


23 Vgl. dazu die Jugendweihen z. B. der Feuerlander, bestimmter Kalifornier etc. 

24 Vel. dazu die Initiationsplatze und Initiationspfade siidkalifornischer Stamme. 
J. HarxKeL, Das Mannerhaus im nordlichen Kalifornien ... MAGW 70. 1940. pp. 239 ff. 

25 Vgl. dazu die Rolle der Darsteller des Stammvaters (Kuksu etc.) und der 
Geister in den Knabenweihen Nordzentralkaliforniens. J. HarKet, Das Mannerhaus 
im n6rdlichen Kalifornien. 
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lich bei den altertiimlichen Yamana auf Feuerland vor uns haben). In diesem 
Zusammenhang sei auf die gemeinsame Jugendweihe fiir Knaben und Madchen 
beim Tupi-Stamm der Tenetehara (im brasilianischen Staate Maranh4o) hin- 
gewiesen, iiber die CH. WAGLEY berichtet hat. Eine solche Feier kommt, 
soweit wir wissen, sonst bei anderen Tupi-Stammen nirgends vor. Man kénnte 
hier mit vieler Berechtigung an einen EinfluB von Ge denken, in deren Gebiet 
die Tenetehara eingesprengt sind. Diese Initiation findet in zwei Phasen statt, 
wobei die Knaben und Madchen in besonderen Hiitten sich einer Klausur, 
Diat und Skarifizierung unterziehen. Ein singularer, aber typischer Zug eines 
tite de passage“ ist das Durchbrechen von iiber die Tiir gespannten Darmen 
durch die Kandidaten. Vielleicht hat die Initiationsfeier der Tenetehara einige 
altere Merkmale einer Jugendweihe der Ge bewahrt. 

Ein besonderes Problem ergibt sich ferner darin, daB bei einem isoliert- 
sprachigen Stamm weit im Westen der Ge, namlich bei den Tucuna am oberen 
Amazonas, sich eine Madchenpubertatsfeier findet (von NIMUENDAJU naher 
beschrieben), die in einigen charakteristischen Ziigen sehr an die besprochenen 
Knabenweihen der Ge erinnert. Diese Merkmale sind im wesentlichen folgende : 

1. Rundes Gehege im Wohnhaus (groBes ovales Walmdachhaus), worin 
das Madchen seine Klausur verbringt. 2. Einbeziehen der Knaben in die 
Feier, indem sie in ein anderes Gehege in dem betreffenden Wohnhaus gebracht 
werden (wo sie, abweichend von den Ge, in die Geheimnisse der dort ver- 
brachten heiligen Musikinstrumente eingeweiht werden). 3. Bestimmte Ver- 
bindung der patrilinealen Halften mit der Feier (Orientierung des Klausur- 
geheges nach ihnen). 4. Art Pate (vaterlicher Onkel), der das Madchen ermahnt. 

Daneben spielen in der Madchenpubertatsweihe der Tucuna, ganz ab- 
weichend von der gewohnten Form solcher Feiern, heilige Musikinstrumente 
(mit Frauentabu !) und Maskentanze eine bestimmte Rolle. Auf die Wertung 
der Kultinstrumente und Masken bei den brasilianischen Stammen wird bei 
Besprechung der Karaja eingegangen werden. Bei den Tucuna haben wir 
jedenfalls eine komplexe Feier vor uns, deren Analogie zu den Knaben- 
initiationen der Ge zu denken gibt. Wie wir noch sehen werden, stellt das 
Vorhandensein eines Dualsystems (mit ,,totemistischen“ Untergruppen) bei 
den Tucuna ein Zwischenglied in der Verbreitung dieser Sozialformen vom 
Nordwesten Siidamerikas zu den Ge Ostbrasiliens dar. 

Die mehrstufige Bestattung der Ge mit besonderer Behandlung der 
exhumierten Knochen (Rot-Bemalen, Neu-Beisetzen) gehért ebenfalls zu jiin- 
geren Einfliissen, wie es die Stellung und Verteilung dieser Bestattungsform 
im weiteren Siidamerika nahegelegt. 

Was nun die Religion der Ge-Stamme betrifft, so k6nnen wir auch 
hier trotz lokaler Varianten eine gemeinsame Grundschichte annehmen. 
_ Charakteristisch ist die betont cdlare Einstellung der Ge (die auch sonst viel- 
fach fiir Steppenvélker typisch ist). Sonne und Mond treten in Religion und 
Mythologie stark hervor. Im Gegensatz zu verschiedenen anderen Stammen 
Stidamerikas werden diese beiden Himmelskérper aber nicht als Briiderpaar 
aufgefaBt, sondern sind bloBe Gefahrten, die jedoch als eine Art Gottheiten 
angesprochen werden kénnen. Sie gelten als Schépfer und werden bei verschie- 
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denen Anlassen um Hilfe angerufen. Die Sonne nimmt in der Regel héheren 
Rang ein, wahrend der Mond vielfach Ziige eines Tricksters zeigt und mit der 
Sonne in Antagonismus stehen kann. Bei den Apinayé vermittelt die Sonne 
besonders geschatzte Visionen °. 

Eine interessante Sonderform zeigt die Religion der Sherente, was wieder 
zu einigen Uberlegungen Anla8 gibt. Vermittler zu Sonne und Mond sind 
die Sterngeister, die auch Visionen vermitteln. Beim Fest der Sonne wird 
ein Pfahl aufgerichtet, auf den man klettert, oben zur Sonne betet und 
Visionen sowie Prophezeiungen von Verstorbenen empfingt. Am Ende der 
Feier klettert der Zeremonialleiter selbst hinauf und empfangt iiber den 
Orion eine Botschaft von der Sonne. 

Es scheint, als ob hier Vorstellungen und Praktiken vorliegen, die an 
der Basis an solche der altertiimlichen Botokuden erinnern. Eine kurze Gegen- 
liberstellung wird dies klarer zeigen : 


Sherente: 


Sonne als Gottheit. 


Sterne als Vermittler zu Sonne (und Mond). 


Die Sterne verleihen dem Medizinmann 
Macht. 


Pfahl als Verbindungsobjekt zur Himmels- 
welt (Sonne, Sterne). 


Hinaufklettern auf den Pfahl, der Zere- 
monienmeister empfangt Mitteilungen von 
der Sonne iiber einen Stern als Vermittler. 


Sonne straft die bésen Taten durch Kata- 


Botokuden: 


Hochstes Wesen im Himmel. 


Himmelsgeister als Vermittler zum Héch- 
sten Wesen. 

Die Himmelsgeister verleihen dem Medizin- 
mann Macht. 

Pfahl als Verbindungsobjekt zur Himmels- 
welt (durch die Himmelsgeister zum Hoch- 
gott). 

Umstehen des Pfahles. Der Medizinmann 
verkehrt mit den Himmelsgeistern als Ver- 
mittlern. 


Der Hochgott bestraft bose Taten (Mord) 
und schickt Stiirme. 


strophen. 


Besteht hier eine alte Verbindung der Ge (speziell der Sherente) zu den 
Botokuden, oder partizipierten beide an einer ahnlichen Grundschichte ? Zu 
erwahnen sei hier auch eine Zeremonie der isoliertsprachigen Trumai im ést- 
lichen Teil des Xingu-Quellgebietes, die ohne Zweifel zu der alten Vorbevélke- 
rung jener Kulturprovinz gehéren, die ihr Gepraége durch einen intensiven 


26 Es sei hier am Rande folgendes vermerkt : Wenn man die religidsen Verhaltnisse 
Amerikas iiberblickt, so tritt bei altertiimlichen Jager- und Sammlerstammen betont 
ein Hochgott hervor, der auch einen Gefahrten haben kann, der ihm als Stammvater oder 
Kulturheros freundlich oder als Trickster antagonistisch gegeniibertreten kann (Kalifor- 
nier, Wawenok-Algonkin). Bei Agrarstammen erscheint dieses Paar vielfach in Gestalt 
von zwei gegensatzlichen Briidern (Kulturheroen), wobei der gute Bruder oft noch deut- 
lich Ziige eines ehemaligen Héchsten Wesens oder eines deifizierten Stammvaters auf- 
weist. Beide kénnen aber auch als Sonne und Mond auftreten. Im tropischen Siid- 
amerika hat, im Gegensatz zu der Vorstellung von Gott und seinem Gefahrten, das 
mythische Briiderpaar weite Verbreitung. Es fragt sich nun, ob der Umstand, daB bei 
den Ge Sonne und Mond keine Briider sind und auch sonst in keinem Verwandtschafts- 
verhdltnis zu einander stehen, der alteren Konzeption vom Héchsten Wesen und seinem 


- Gefahrten naher kommt. 
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Kulturaustausch von Aruak-, Kariben- und Tupi-Stammen erhielt, und wobei 
auch die Trumai akkulturiert wurden. In dieser Zeremonie werden auf dem 
Dorfplatz bemalte Stangen aufgestellt, die oben eine Art Schrein aus Baum- 
wollbiindeln enthalten. Es werden dort Opfergaben dargebracht und eine 
Mannerfeier mit Gesaingen, Tanzen und Ringkémpfen abgehalten. Zweck 
dieser Veranstaltung ist die Forderung der Fruchtbarkeit des Maniok. Kann 
hier ein entfernter Anklang an die heilige Pfahlzeremonie der Botokuden, 
Mashakali und Sherente vorliegen ? 2? (Auf das Problem der heiligen Pfahle 
wird noch bei Besprechung der Tupi eingegangen werden.) 

Zusammenfassend kann man also fiir die Ge-Stamme im groben folgende 
Schichtungen annehmen, die natiirlich nur als vorlaufige Arbeitshypothese 
zu werten sind : 


1. Grundschichte (wohl in mehreren Varianten oder verschiedenen Aus- 
pragungen) : 

Jagd- und Sammelwirtschaft mit den vorhin angefiihrten Elementen 
und Ziigen der materiellen und technischen Kultur. — Lange Kuppelhitte 
(fiir mehrere Familien), vielleicht auf gewolbte Windschirme zuriickgehend ; 
vielleicht auch Kegelhiitte. — Mannlich betonte (oder bilaterale) Gesellschaft, 
vielleicht mit bevorzugter Monogamie. — Organisierte Mannerschaft. — 
Knabenweihe (vor allem langere Dauer, Buschlager, Initiationsplatze, Schwirr- 
holz mit esoterischer Bedeutung, Auftreten iiberirdischer Besucher). Vielleicht 
schon Ansatze zu Altersklassen. Vorher moéglicherweise eine kollektive Jugend- 
weihe fiir beide Geschlechter. — Célare Religion und Mythologie, Sonne mit 
Ziigen eines Héchsten Wesens, Mond als Gefahrte und Antagonist. Vermittler- 
geister. Vielleicht geht die Vorstellung eines Himmelsgottes sowie die Pfahl- 
zeremonie auf eine noch dltere Schichte zuriick, wie sie noch am besten bei 
den Botokuden zu greifen ist. —- Elemente wie Mannerorganisation und 
célare Religion der Proto-Ge als Savannenjager scheinen jiinger zu sein als 
die fiir Siidbrasilien erstellte Altschichte, doch diirfte eine Komponente der 
Proto-Ge-Kultur in dieser enthalten sein. 


2. Mittelschichte (wohl aus mehreren Komponenten zusammengesetzt) : 

Bodenbau altertiimlichen Geprages, der von einer noch unbekannten 
Quelle stammt. — Mutterrechtliche GroBfamilie mit Matrilokalitat. Die formal 
hohe Stellung der Frau ist sicher nicht im Jagerstadium verwurzelt, da dort 
hiefiir die Voraussetzungen fehlen. — Dualsystem mit darauf verteilten Clans 
mit Tierbeziigen. Ob es chronologisch mit Bodenbau und ,,Mutterrecht“ zu 
koordinieren ist, kann erst bei Betrachtung der anderen Stamme Ostbrasi- 
liens der Klarung naher gebracht werden. — Maskenaufziige : Diese scheinen 
unabhangig vom ,,Mutterrecht“ und spiter als dieses eingefiihrt worden zu 
sein. Wie sie sich chronologisch zum Dualsystem verhalten, ist noch unsicher. 


2” Soweit bekannt, erinnern einige Elemente der Trumai, die sie von den librigen 
Stammen des Xingt-Quellgebietes unterscheiden, an Ostbrasilien : Urspriingliches Fehlen 
der Tépferei, Wulst als Widerlager beim Rundstabbogen, tangentiale Stegfiederung, 
Knabenweihe. 


ee 
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— Ausbau der organisierten Mannerschaft (Mannerhaus). — Ausbau der 
Knabenweihen. U. a. Einfiihren des Totenseelenkomplexes. Verbindung der 
Weihen mit dem Dorfplatz und dem Mutterhaus. — Ausgestaltung der athle- 
tischen Wettspiele (Blockrennen). 


3. Jiingste Schichte : 

Die Zeit der tribalen Spezialisierungen und Sonderentwicklungen. Die 
historischen Ge-Kulturen sind nicht nur das Ergebnis 4uBerer Anregungen 
und Einfliisse, sondern beruhen auch zum Teil auf inneren Weiterbildungen 
und Ausformungen alterer Elemente und Institutionen. Einen Hauptanteil 
an diesen Spezialisierungen, vor allem in sozialer und zeremonieller Hinsicht, 
hat unzweifelhaft die organisierte Mannerschaft, die bereits im Jagerstadium 
der Proto-Ge wurzelt, und der ein Hang zum ,,Experimentieren“ und Neu- 
gruppieren gegeben erscheint. Der Wirksamkeit und den potentiellen Még- 
lichkeiten der Mannergemeinschaft, die wohl urspriinglich Kulturen mit 
»hdherer“ Jagd eigen war, mu8 mehr als bisher entsprechende Beachtung 
geschenkt werden. Bei den Ge liegen die Leistungen der organisierten Manner 
in erster Linie in der iiberreichen Ausgestaltung des sozialen Lebens und in 
der Koordination verschiedener Organisations- und Zeremonialformen in 
Verbindung mit dem Sportwesen, weniger im religidsen und esoterischen 
Bereich, der mehr einen formalen Charakter zeigt, und dem in vieler Bezie- 
hung die Tiefe fehlt. 


(SchluB folgt) 
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Karusakaybé, der Vater der Munduruku 


Von P. ALBERT Kruse, O. F. M., Obidos (Para, Brasil) 


(SchluB) * 


8. Anuakayt’é, der Tapir 


Karusakaybé ging jetzt 6fters zu seiner Pflanzung. Auf dem Riick- 
wege nach Udkupart hérte er dann im Walde immer bei einem Baume eine 
Stimme, die rief: 

»Mein Vater! Mein Vater!“ Er schaute hin, sah aber niemand. 

Der Rufer war Anuakayt’é, der im Walde umherging. 

Eines Tages kam Karusakaybé der Gedanke, es kénne sein Sohn sein. 

Er schlug also den Baum um und schnitzte aus dem Stamme eine 
menschliche Figur. Dann machte er bei seiner Wohnung ein Hauschen und 
legte die Figur hinein. Sie wurde aber nicht lebendig. Vielmehr fing sie an 
faul zu werden, und schon wuchsen Baumpilze auf ihr... 

Karusakaybé ging weiterhin zu seiner Pflanzung, und jedesmal, wenn er 
von der Pflanzung durch den Wald zuriickkehrte, hérte er die Stimme wieder. 
Da schlug er einen uvéve-Baum um und schnitzte aus dem Stamme eine neue 
menschliche Figur. Auch die legte er in das Hauschen. 

Diese Figur wurde wirklich lebendig. Karusakaybé sah einen sehr 
schénen Knaben vor sich, den Anuakayt’é. 

Fiir diesen seinen Sohn machte er nun ein besonderes Hauschen und 
umgab es mit einer Kniippelhecke. Ofters ging er dann auf die Jagd und 
schoB8 Juritis fir den Knaben. Die briet er und gab sie ihm zu essen. Als 
Spielzeug machte er ihm eine Rassel. War er nicht zu Hause, so muBte 
eine blinde Alte auf Anuakayt’é achten. — 


Eines Tages hérten nun die Frauen von Udkupart, wie der Knabe mit 
seinem Spielzeug am Klappern war. Neugierig fragten sie die Alte, wer in 
dem Hauschen sei. Die sagte: ,,Geht ja nicht in das Haus! Der Vater des 
Knaben will das nicht haben. Solltet ihr es trotz seines Verbotes wagen, 
so wiirde er sehr bése auf euch werden.“ Die Frauen aber konnten ihre Neu- 
gierde natiirlich nicht bezihmen. Sie machten ein Loch in die Wand und 
schauten hindurch. Sie erblickten den Knaben und fanden ihn sehr schon. 
Sie verliebten sich in ihn und gingen zu ihm . 


* 1. Teil siehe Anthropos 46, 1951. pp. 915-932. 


Karusakaybé, der Vater der Munduruku 993 


Als Karusakaybé am Nachmittag kam, um seinem Sohne gebratenes 
Juritifleisch zu bringen, wollte dieser sich nicht zeigen, da er sich schamte 
und Angst vor seinem Vater hatte. Karusakaybé aber wuBte schon alles, 
ohne daB es ihm jemand gesagt hatte ; er war ja Karusakaybé. Er rief die 
Alte und fragte sie: ,,Was ist denn mit dem Knaben los ?“ Die Alte ant- 
wortete: ,,Ich habe wohl Leute kommen hoéren; weiB aber nicht, wer es 
war. Sie war ja blind. Nun schalt der Vater seinen Sohn. Dann brachte 
er ihn wieder in Ordnung, indem er shikridn, shikrida sagte. 

Die Frauen kamen aber immer wieder zum Knaben. Um die Alte zu 
tauschen, fragten sie jedesmal: ,,Wer wohnt eigentlich in dem Hauschen ?“ 


SchlieBlich ging auch noch Aybamdn, die Frau des Karusakaybé zu 
Anuakayt’é... Als Karusakaybé so etwas von der Alten erfuhr, geriet er 
auBer sich. Erst schlug er den Knaben heftig. Dann ergriff er dessen Ohren 
und Nase und zog sie lang. Er trat ihm auf die FiiBe, so daB sie platt wurden. 
Auf den Riicken tat er ihm als Fell Tauaririnde. Und so wurde Anuakayt’é 
zum ersten Tapir. ,,Mach schnell, da8 du fortkommst, ungeratener Sohn“, 
schrie ihn Karusakaybé an. ,,Hab deine Weiber nur recht lieb !“ Und Anua- 
kayt’é floh zum Karukuptt, einem Waldbach, wo die Frauen badeten und 
Wasser holten. — 

Ehebruch kénnen die mundurukuischen Manner auch heute noch nicht 
vertragen. Ohne Barmherzigkeit priigeln sie die Gattin durch. Vor der 
Heirat herrscht allerdings freie Liebe unter den jungen Leuten. In der guten 
alten Zeit war es jedoch nicht so, Von der Braut wurde strenge Keuschheit 
gefordert. Hatten sich zwei junge Manner in ein Madchen verliebt, so kam 
es vor, daB einer seinen ,,Gegner“ tétete, z.B. bei der Jagd mit einem 
PfeilschuB. 

Anuakayt’é bedeutet Tapir. Heute sagt man apd. Fertig! 


Jetzt trafen sich die Frauen Tag fiir Tag mit Anuakayt’é am Karukupti. 
Um ihn auf ihre Anwesenheit aufmerksam zu machen, riefen sie : ,, Anuakayt’é, 
bade doch mit uns!“ ... Alle wurden nun schwanger und bekamen Kinder. 
Die wuchsen zu groBen und starken Mannern und Frauen heran, weil ihr 
Vater ein Tapir war. 

Die Rasse ist aber ausgestorben. 


‘Nun geschah es, daB der Bruder des Karusakaybé an einem Morgen 
ebenfalls zum Karukupti ging. Er hatte sich Tukumangtriebe geholt, um 
daraus einen Korb zu flechten. Korbflechten ist bei den Munduruku Manner- 
arbeit. Die Frauen machten Tontdpfe. Der Mann setzte sich also ins Gebiisch 
des Galeriewaldes, nahe bei der Badestelle, und fing an zu arbeiten. 

Es dauerte nicht lange, so kam auch schon eine der Frauen mit einem 
Tontopf gelaufen, um Wasser zu holen. Und sofort rief sie nach dem 
Anuakayt’é ... Der Mann sah, was geschah. 

Es sollte noch schlimmer kommen. Denn schon kamen die anderen 
Frauen gelaufen, darunter seine eigene und die Aybamdn. Als der Mann 
‘so Zeuge des skandaldsen Treibens wurde, sprang er wiitend auf, zerfetzte 
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den Korb und warf ihn ins Gebiisch. Er rannte zum Dorf, warf sich im 
Mannerhaus in eine Hangematte und erzadhlte alles den Mannern. 

»Auch deine Frau ist am Karukupti, Karusakaybé!“ Da packte alle 
die Wut. 

»Morgen werden wir den Tapir umbringen !“ schrie Karusakaybé. 

Am Nachmittage dieses Tages rief nun Karusakaybé das Weibervolk zu- 
sammen und sagte: ,,Morgen friih geht ihr mir alle zum Katud-Berg, um 
Kastanien zu holen. Die alten Weiber mégen Marajatriebe zum Fischnetz- 
machen holen. Da8 mir keine von euch im Dorfe bleibt !“ So sagte er; er 
war ja der Hauptling. 

Die Frauen gingen am anderen Tage gegen sieben Uhr morgens los. 
Und die Manner, mit Pfeil und Bogen bewaffnet, eilten zum Karukufit. 
Dort angekommen, versteckten sie sich im Gebiisch. Einer von ihnen, der 
einen Tontopf mitgenommen hatte, trat in den Bach und tat, als wolle er 
Wasser holen. Er rief den Tapir, indem er die Stimme einer Frau nachahmte. 
Schon kam der Tapir heran. Und schon war er von Pfeilen durchbohrt. 

Die Manner zerlegten ihn an Ort und Stelle, beluden sich mit den Fleisch- 
stiicken und kehrten nach Udkupari zuriick. Im Mannerhaus kochten sie das 
Fleisch und verzehrten es mit gutem Appetit und groBer Schadenfreude. 
Nicht ein Stiickchen Fleisch verwahrten sie fiir die Weiber. Dann schnitten 
sie sich die Haare in Halbmondform und rieben sich den Kopf mit einer 
Masse von Maispulver und Urukurot ein, damit die Frauen nicht merkten, 
daB sie Tapirfleisch gegessen hatten. Urukurot hat ja einen starken Geruch ... 

Haben die Mundurukt: heutzutage einen Tapir erlegt, so werfen sie 
der Tapirmutter ein Stiick Fleisch hin, wobei sie sagen: ,,Das ist fiir dich, 
Tapirmutter.“ Erst dann essen sie. Eine solche Tapirmutter wohnt in einem 
der Felsrisse einer Stromschnelle des Pavawaréktt, eines rechtsseitigen Zu- 
flusses des Tapajés, in den er ein klein wenig unterhalb der Cururimiindung 
in das GroBe Wasser flieBt. Diese Tapirmutter.ist weiter nichts als ein Stein. 


9. Manner ohne Frauen 


Jetzt kamen die Frauen vom Katud mit Kastanien und Marajatrieben 
zuriick. Kaum im Dorf, liefen sie auch schon wieder zum Karukuptt. Aber, 
o Schrecken, Anuakayt’é war verschwunden. Doch kam ein anderer Tapir, 
den Karusakaybé aus dem Blute des Anuakayt’é gemacht hatte. Der kiim- 
merte sich nicht weiter um die Weiber. Die wurden traurig. Die Ton- 
tépfe zum Wasserholen warfen sie auf den Boden, so daB sie zerbrachen. 
Nachdem sie sich noch die Beinbander abgeschnitten hatten, kehrten sie 
nach Udkupart zuriick. 


Nun kam noch eine Nachziiglerin zum Karukuptt gelaufen. Ihr Kind, 
. das sie im Tragband trug, war am Weinen, da es Milch haben wollte. ,,Warte 
ein wenig. Ich will eben baden“, sagte die Mutter. Sie ging. Da rief das 
Kind ihr nach: ,,Die Manner haben heute morgen deinen Gatten erschossen 
und bereits verzehrt.“ Die Frau blieb vor Schrecken wie angewurzelt stehen. 
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»Was sagst du ?“ rief sie und eilte zuriick. ,,Ich méchte gern Milch haben“, 
gab das Kind zur Antwort. ,,Das hast du nicht gesagt“, schrie das wiitende 
Weib und schlug auf das Kind ein. Da wurde es zu einem Vogel und flog 
davon. Die Frau versuchte, den Vogel zu packen, was ihr aber nicht gelang. 
Sie ging zum Bach, warf den dort stehengebliebenen Tontopf auf den Boden, 
so daB er zerbrach. Nachdem sie sich noch die Beinbander abgeschnitten 
hatte, ging sie ins Dorf zuriick ... 

Die Frauen fragten nun die Aybamdn : ,,Was machen wir jetzt ?“ Die 
antwortete : ,.Morgen gehen wir zum Akumti. Darin wollen wir. als Fische 
weiterleben.“ Womit alle einverstanden waren. 


Am Nachmittag desselben Tages rief Aybamdn, die Hauptlingsfrau, die 
Manner zusammen und sagte ihnen : ,,Morgen frith geht ihr alle zum Karupik’d- 
Berg, um dort zu jagen. Die alten Manner mégen die durch den Jagdliarm 
aufgescheuchten Inambts sammeln. Da8 mir keiner im Dorfe bleibt !“ So 
sagte Aybamdu. Als Hauptlingsfrau konnte sie den Mannern befehlen, was 
auch heute noch das Recht einer jeden Hauptlingsfrau ist. Die Manner zogen 
also am folgenden Morgen gegen sieben Uhr los. Als sie fort waren, schnitten 
sich die Frauen die Haare in Halbmondform und bemalten sich den Kopf 
mit einer Masse von Maispulver und Urukurot. Darauf gingen sie, eine hinter 
der anderen (die Wege sind ja sehr eng), und die alten Frauen am Ende des 
Zuges, zum Akumti. Dabei sangen sie: 


»LaBt uns in den Akumti steigen, 
LaBt uns in den Akumii steigen 

Aus Trauer tiber unseren Gatten, 
Aus Trauer iiber Anuakayt’é \“ — 


Nun war aber die Frau des Ayrigupé im Dorf geblieben. Sie hatte 
namlich ein Kind bekommen. Als die anderen Frauen ihre Abwesenheit 
bemerkten, liefen einige zuriick, um sie zu holen. ,,Gib das Kind doch deinem 
Manne“, sagten sie zu ihr. Das tat sie denn. Ayrignpé, der in der Hange- 
matte lag, nahm das Kind zu sich... 

Die Frauen stiegen nun in den Akumtt, worin sie sich in Fische verwan- 
delten. In Udkupari gab es kein weibliches Wesen mehr ... 


Ayrignpé lag unterdessen in seiner Hangematte und wartete auf die 
Riickkehr seiner Frau. Die kam aber nicht wieder. Da legte er das Kind 
unter einen umgestiilpten Tontopf und lief zum Akumti. Zu seinem Schrecken 
sah er, was die Frauen anstellten. Er rannte zum Dorfe und nahm seinen 
kukkuk’d. Dann rannte er weiter zum Karupik’d, wo er zu blasen anfing ; 
so: kukkuk, kukkuk, kukkuk. Er rief: Unsere Frauen verwandeln sich in 
Fische !“ Ein Teil der Manner, die nicht gut verstanden, was er rief, ant- _ 
worteten mit ha, ha, ha, ha, ha. Da wurden sie zu Japus, weil sie den Ruf 
nicht gut verstanden hatten. Die anderen hatten sofort begriffen, worum 
es sich handelte, und kamen herbeigeeilt. Ayrignpé rief immer noch: ,,Unsere 
Frauen verwandeln sich in Fische, kan, kan.’ Da wurde er wegen des lauten. 
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Rufens zu einem Jaki. Und weil das Kind mit einem mit Urukurot 
bestrichenen Kopf an seinem Halse gelegen hatte, so hat der Jaku einen 
roten Fleck am Hals. Urukurot farbt ja ab... 

Die Manner rannten durchs Dorf zum Akumti. Dort trafen sie aber 
nur noch die alten Weiber an, die gerade in den Bach gehen wollten. Die 
Manner durchbohrten sie mit ihren StoBlanzen. Da wurden die alten Weiber 
zu Krebsen. 

So waren die Manner denn ohne Frauen. Sie muBten selbst aufs Feld 
gehen, kochen, Mehl résten und Fladen backen. Und obendrein muBten sie 
noch auf die Jagd gehen... 


Karusakaybé aber wollte seine Frau wieder haben. Er ging daher zu- 
nachst in den Wald, wo er einen Jaku scho8. Einen Fu8 des Vogels nahm 
er mit nach Hause und machte sich von einem der Knochen einen Angel- 
haken. Am anderen Tage schickte er die Manner auf die Jagd. Er selbst 
nahm den Angelhaken und einen Tontopf und ging zum Akumti. Am Bache 
angekommen, holte er sich eine Trakudliane, die ihm als Angelleine dienen 
sollte. Er warf die Angel in den Waldbach und sagte: ,,Pack zu!“ Die 
Frauen, die auf dem Bachgrunde waren, wuB8ten sofort, was Karusakaybé 
wollte. Sie sagten zu Aybamdu: ,,BeiB nur an; unsere Manner kommen ja 
doch nicht, um uns zu holen.“ Aybamdn schwamm also auf die Angel zu 
und biB an, ohne sich zu verletzen. Karusakaybé zog den Fisch ans Land 
und warf ihn hinter sich. Der Fisch fing an zu schlagen. Karusakaybé aber 
schaute nicht nach hinten ; er sah vielmehr aufs Wasser. Und schon war der 
Fisch wieder zu einem Weibe geworden. Aybamdy stieB ihren Mann an 
die Hiifte. Der bekam einen kleinen Schrecken und sagte : ,Oh!“ Nun schaute 
er sich um und erblickte seine Frau, die ihn freundlich anlachelte. Er sagte : 
»50, nun wollen wir nach Hause gehen. Nimm Wasser in dem Tontopf mit. 
Du sollst mir ndmlich Parakastanienwein machen.“ — 

Von jetzt an nannte Karusakaybé seine Frau Shikinid a. 


Im Dorfe angekommen, richtete Shikirid’d den Kastanienwein an. Dann 
versteckte sie Karusakaybé auf dem Boden (Jirau). Keiner sollte sie sehen. 
Aus diesem Grunde muBte auch Ibaraptibé, der Hausaffe, seine VorderfiiBe 
in den Wein stecken. Den Mannern sollte er sagen: ,,Den Wein habe ich 
angerichtet." Am Nachmittag kamen die Manner miide von der Jagd zuriick. 
Karusakaybé sagte ihnen: ,,Trinkt Wein.“ Einer nach dem anderen trank 


und legte sich dann in seine Hangematte. Zuletzt kam Dayru. Er roch sofort, - 


daB der Wein nicht von einer Frau, sondern von dem Koata angerichtet 
war. Er war ja Dayru. Er kostete von dem Wein und sagte dann: ,Hm... 
Ausgezeichneter Wein! Wer hat ihn denn gemacht ?“ Worauf Karusakaybé 
meinte: ,,.Nun, wer soll ihn denn gemacht haben. J baraptibé hat’s getan.“ 
Dayrué trank nun. Darauf legte auch er sich in seine Hangematte. — 


Ich will doch mal sehen, ob wirklich keine Frau im Hause ist“, sagte 
Dayrt bei sich (= dachte er). Er nahm seinen d’uid’utd’ut’d und blies darauf ; 
so: du, du, du, du, du, du; uy, wy. Shikirid’d fand Gefallen an der 


. 
a 
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Blaserei, lieB sich aber nicht blicken. Dayrdé blies noch einmal. Da muBte 
sie doch lachen. Neugierig, wie Weiber nun einmal sind, schaute sie ein 
wenig aus ihrem Versteck. Und schon hatte Dayrii sie erblickt. Da wurde 
er froh und wollte durchaus von Karusakaybé wissen, wie er wieder an seine 
Frau gekommen sei. Der wollte es erst nicht sagen. SchlieBlich erzahlte er, 
wie er es gemacht hatte. ,,Schau dich aber ja nicht um, Dayri! Na, du wirst 
es doch nicht richtig machen. Geh nur zum Akumti.“ Diese Worte fiigte 
Karusakaybé seiner Erklérung noch hinzu. Worauf Dayré meinte: ,,Ich 
werde schon wieder an meine Frau kommen. Ich werde doch nicht so dumm 
sein und mich umschauen, wenn ich den Fisch aus dem Wasser gezogen habe.“ 


Der dumme Dayru bekam seine Frau aber nicht wieder. Er zog zwar 
den Fisch, seine Frau, aus dem Wasser. Als der Fisch aber hinter ihm lag 
und anfing zu schlagen, muBte er doch mal hinschauen. Gerade das_durfte 
er nicht tun. Der Fisch blieb ein Fisch. Dayru ging nun nach Hause und 
machte Kastanienwein. Dann legte er sich in seine Hangematte. Am Nach- 
mittag kamen die Manner, die auf seinen Befehl hin auf der Jagd gewesen 
waren. Sie tranken von dem Wein ; Karusakaybé als letzter. Er roch sofort, 
daB Dayru den Wein angerichtet hatte. Er war ja Karusakaybé. So wuBte 
er, welch groBe Dummheit Dayrui begangen hatte. Er sagte: ,Hm... Wie 
war es denn, Dayri 2?“ Der antwortete kleinlaut : ,,.I[ch habe meine Ayd’uk- 
pakré nicht wiederbekommen.“ Worauf Karusakaybé noch kurz bemerkte : 
»lch sagte es dir ja.“ Dayru hat seine Frau nie wiederbekommen. — 

Die Frau des Karusakaybé hatte sich iibrigens in ein Jakundaweibchen 
verwandelt. 


10. Neue Frauen 


So waren denn die Manner von Udkupari ohne Frauen. — ,,So kann 
das nicht weitergehen“, sagte Karusakaybé eines Tages. Er holte zusammen 
mit Dayré halbweiBen Tépferlehm, woraus sie weibliche Figuren formten. 
Wo sich die Geschlechtsteile befinden, machten sie einen Strich und taten 
Bienenhonig daran. (Wolliistig geben die Munduruku mit 7 ké ,,es schmack- 
haft, siiB“ wieder. ,,Es.ist nicht schmackhaft“ heiBt 7 ku-’vim ,,es schmackhaft- 
nicht“.) Dann machten sie in einer gewissen Entfernung vom Arbeitsplatz ein 
Haus fir die- Frauen. 

Nun bliesen beide mit Tabaksrauch. Und die Lehmfiguren wur- 
den lebendig. 

Vorlaufig muBten die Frauen in dem Hause bleiben. »Ehe sie zu ihren 
Mannern gehen, will ich ihnen erst das Lesen und Schreiben beibringen“, 
hatte Karusakaybé gesagt. Alle Tage gingen er und Dayré in den Wald, um 
Rehe, Taitetus und Tajassus fiir sie zu schieBen. 


Da sah eines Tages einer der Manner, wie Karusakaybé in das Haus 
ging. ,,Guten Nachmittag, Madchen“, sagte er immer, wenn er eintrat. 
Worauf die Frauen sagten: ,,Guten Nachmittag, Vater.“ — 

Der Mann sah einige der Frauen. 


998 ALBERT KRUSE Anthropos 47. 1952 


Als Karusakaybé wieder fort war, ging er in das Haus, und schon hatte 
er eine der Frauen liebgewonnen .. 

Voller Freude lief er dann zum Dorfe, wo er den anderen Mannern die 
groBe Neuigkeit erzihlte. Und alle liefen zum Hause .. 

Als Karusakaybé am anderen Nachmittag die Frauen wieder besuchte, 
um ihnen Fleisch zu bringen und sie zu unterrichten, sah er sofort, was die 
Manner angerichtet hatten. Er sagte shikridu, shikriduw und brachte so die 
Frauen wieder in Ordnung. Das muBte er an mehreren Nachmittagen tun .. 

SchlieBlich war er der Sache iiberdriissig und sagte argerlich : ,,Schert 
euch weg! Geht zu euren Mannern !“ Das Schreiben und Lesen haben die 
Frauen nie gelernt. 


Nun hatte der dumme Dayri eine Frau zuviel gemacht. Als Karusakaybé 
eines Tages in das Haus kam (natiirlich ehe er die Frauen den Mannern 
iiberlassen hatte), bemerkte er das. So tat er folgendes : 

Als die Frau schlief, ging er zu ihr und zog ihr eine Rippe heraus, die 
er mit Tabaksrauch beblies. Da wurde aus der Rippe ein Mann. Jetzt rief 
er die Frau bei ihrem Namen, und sie erwachte. ,,Was ist das fiir ein Mann ?“ 
fragte: sie. ,,Den hast du, Vater, aus meiner Rippe gemacht. Mir fehlt ja 
eine.’ Und so haben die Frauen eine Rippe weniger als die Manner. 


11. Matriarchat 


Es gab einmal eine Zeit, in der die Frauen kommandierten und die 
Manner gehorchten. Alles stand auf dem Kopfe. Wann das war, wei ich 
nicht. Das will ich dir auch erzahlen, Pater. 

In alter Zeit hatten die Frauen den éksd, das heutige Mannerhaus, 
inne. Die Manner hingegen wohnten in den ék’d, den groBen Hiausern, die 
im Halbkreis dem éksd gegeniiber liegen. Zwischen éksé und den ék’d liegt 
der aki, der Dorfplatz. An den éksé ist das Ahnenhauschen (kaduke-rék’d) 
angebaut. 

In jener Zeit also muBten die Manner alle Arbeit fiir die Frauen tun : 
Brennholz und Wasser holen, kochen, Manidkwurzeln vom Felde heranschaffen, 
um daraus im wayn-ték’d (Réstofen-Haus) Mehl herzustellen. Und bei all dieser 
Arbeit muBten sie auch noch jagen. 

Da geschah es, daB drei Frauen, namlich Yanubért, Tayabiri und 
Parawaré, in einem Bache drei kaduké-Blasinstrumente fanden, die erst Jeiju- 
fischchen waren. Yanubért war Weyd’éne kékékdt (Unserer Leute Herrin). 
Die drei versuchten auf den kaduké zu spielen. ,,Sie klingen gut“, sagten 
sie. Jetzt gingen sie jeden Tag in den Wald und spielten auf den kaduké. Die 
Manner wuBten nichts davon. 

SchlieBlich fiel es den Mannern aber auf, daB die Frauen immer in 
den Wald gingen. Sie sagten : ,, Wohin mégen die Frauen nur immer gehen ?“ 
Um das festzustellen, gingen auch sie in den Wald, wo sie sich versteckten. 
Sie beobachteten das Tun der Frauen. Da sahen sie die Frauen auf den 
kaduké spielen. ,,Was sollen wir tun 2?“ sagten sie. ,,Ja, was sollen wir tun ? 
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Wir wissen keinen Rat.“ So redeten sie untereinander. SchlieBlich meinten 
Mariburubé und Marimarebé, die beiden jiingeren Briider der Yanubéri : ,, Wir 
nehmen ihnen die kaduké einfach weg. Das Weibervolk ist ja zu faul, um 
auf die Jagd zu gehen.“ 

So nahmen die Manner denn den Frauen die kaduké weg und versuchten, 
darauf zu spielen. ,,Sie klingen gut“, sagten sie. 

Nun wurden die Frauen traurig. Sie konnten ja nicht mehr spielen. 
Weinend gingen sie in die ék’4. Und die Manner nahmen den éksd in Besitz . 

Ist die Jagd nicht mehr recht ergiebig, so feiert man den Kadukeké-dp 
(kaduké-Blaser-ei). .Vom Festschmaus bringt man der im kaduké sich auf- 
haltenden Ahnenseele ein Primizialopfer dar, um sie gnadig zu stimmen. 
Wahrend des Festes miissen die Frauen in den verschlossenen Hausern bleiben, 
wo sie weinen und klagen. Es ist ihnen strengstens untersagt, die kaduké, 
die im Kaduke-rék’dé (kaduké-Hauschen) aufbewahrt werden, anzuschauen. 
Sie diirfen aber das Mannerhaus betreten. — 

Die Religion der Mundurukt besteht im wesentlichen in der Verehrung 
des Karusakaybé, der Ahnenseelen und _ ,,Miitter“. Gebet ist bekannt und 
wird geiibt. 


12. Ursprung des Himmels. Dayri als Atlas 


So hatten denn die Manner von Udkupari wieder Frauen. 

Da gebar die Shikirid’é dem Karusakaybé eine Tochter, die Karubimdn. 
Als das Kind ungefahr sieben Jahre alt war, erbat es sich Dayru als' Gattin. 
Karusakaybé aber sagte: ,Spater! Sie muB erst noch wachsen.“ Nach, zwei 
Jahren bat Dayru wieder. ,,Sie muB erst noch wachsen“, war wiederum die 
Antwort des Vaters. Aber Dayru% wollte nicht warten. Er vergewaltigte das 
Kind, als Karusakaybé einmal nicht zu Hause war. 

Karubimdn starb. 

Eine groBe Spinne hat deine Tochter gebissen, und so ist sie gestorben. 
Ich habe sie bereits begraben.“ Mit dieser Liige wollte Dayru den Vater des 
Kindes tauschen. Doch der wuBte bereits alles, ohne daB es ihm jemand 
gesagt hatte. Er war ja Karusakaybé. Er wurde heftig erziirnt und beschloB, 
den Dayru exemplarisch zu bestrafen. 


Eines Tages sagte Karusakaybé zu Dayru: ,,Nimm den flachen Stein 
und tavakatd-Friichte. Wir wollen baden gehen.“ Sie gingen; Dayrué wie 
immer an der Spitze. 

Sie waren noch auf dem Wege, als Karusakaybé plotzlich sagte : ,,Dayru, 
leg einmal den Stein auf deinen Kopf.“ Der-tat das. Der Stein war gerade 
nicht klein. Er bedeckte den Kopf des Dayru. — 

Nun fing Karusakaybé mit Tabaksrauch an zu blasen. Und der Stein 
fing an, gréBer zu werden. ,,Ist der Stein aber schwer“, sagte Dayru. 

Karusakaybé blies weiter. Der Stein wurde immer gréBer. Schon konnte 
ihn Dayru% nicht mehr abwerfen. Seine Arme waren bereits ganz ausgestreckt. 
_ Er muBte den Stein ja halten. Er begann zu stohnen. ,,Ich kann den Stein 
nicht mehr halten“, sagte er. 
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‘Karusakaybé blies weiter. Der Stein wurde noch immer gréBer ... Er 
wurde zum Himmelsgewolbe. 

Dayru wurde hart wie ein Stein. Die Zunge kam ihm aus dem Munde, 
und aus Augen, Ohren, Nase und After wuchsen Apuiwurzeln .. 

So steht Dayri nun im ,,Mittelpunkt des Himmels” (er steht. natiirlich 
auf der Erde), den er seitdem stiitzt. Und so strafte Karusakaybé den Bése- 
wicht, der seine liebe Tochter Karubimdu vergewaltigt hatte. Uberhaupt 
straft er jeden, der ihm nicht gehorchen will. 

Und so gab es denn einen Himmel. Die Nebelzeit war zu Ende, und die 
Seelen (i biumbék uy kékékdt) konnten nach dort gehen, brauchten nicht 
mehr unter den Hausdachern bleiben. — 

Wegen der groBen Missetat des Dayr’ miissen wir alle sterben ... 


13. Sonne, Mond und Sterne. Uarupa 
a) Karuetaruybé, die Sonne der Trockenzeit 


Am Uarupari, einem linksseitigen NebenfluB des Kérepuri, lag das 
Dorf Uarupd. 

Von dort ist es nicht weit nach dem noch existierenden Dorfe Kapikpik, 
das im Quellgebiet des Rio das Tropas liegt. Im Umkreis von Udarupd liegt 
auch der berithmte Felsen Burered. Vom Kérepuri her kamen also die 
Mundurukt auf ihrem Zuge nach Westen, wobei sie bis zum Madeira vor- 
drangen. Sie zogen auch den Tapajés fluBabwarts. Der Ort Juriti-Velho war 
eine Mundurukumission. Sie kamen selbst bis Alenquér. 


In Uarupd wohnte in alten Zeiten Karu-eta-ruy-bé (Rotarara-Augen- 
blutigrote-mannlichen Geschlechtes = Der mannliche Rotarara mit blutig- 
roten Augen), der erst Yurikuybé hieB. Erst lebte er in gutem Einvernehmen 
mit seiner Gattin. Dann wollte er nichts mehr von ihr wissen. Das kam so : 

Eines Tages gingen die Leute von Udrupdé zu einem Waldbach, um da 
mit Timbo zu fischen. Mit einem groBen Vorrat geraucherter Fische kehrten 
sie zu ihrem Dorfe zuriick. Die Frauen hatten an den mit Fischen voll- 
beladenen Tragkérben schwer zu schleppen. Selbst die kleinen Madchen 
nahmen Fische in ihren Tragkérbchen mit nach Hause. 

So kehrten alle zuriick. Nur Karuetarwybé nicht. Als seine Frau seine 
Hangematte in ihren Tragkorb tun wollte, sagte er: ,,LaB das nur. Ich kann 
meine Hangematte schon selber tragen.“ Aus Gram iiber die Untreue seiner 
Frau wollte er nicht wieder nach Udrupd zuriick. 


So lag denn Karuetarwybé voller Gram in seiner Hangematte. 

Da kamen plétzlich aer Sonnenmann und die Mondfrau vom Himmel 
her herabgeflogen. Bererék, bererék, bererék machten sie mit ihren Fliigein. 
Beide waren stark behaart. Ihre Stimme glich der eines Tapirs. 

Am Bache angekommen, warfen sie Képfe und Graten von Fischen 
hinein, die zu Fischen wurden. Dann gingen sie zu der Stelle, wo Karuetaruybé 


in der Hangematte lag. Sie hatten ihn namlich gerochen. Karuetaruybé aber 
sah sie nicht. 
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» Wir wollen doch mal sehen, ob Karuetaruybé ein guter Mensch ist“, 
sagten die beiden zueinander. Die Mondfrau ging also auf GeheiB ihres Gatten, 
des Sonnenmannes, zu Karuetaruybé und versuchte ihn. Der'aber wollte nichts 
von ihr wissen, und so ging die Mondfrau wieder zu ihrem Manne. Der beblies 
sie mit Tabaksrauch, um zu erfahren, ob sie Verkehr gehabt habe. Er 
erkannte, daB Karuetaruybé ein guter Mensch sei. 

Nun gingen die beiden zu ihm. Und der Sonnenmann beblies auch ihn. 
»Er ist ein guter Mensch“, sagte er. 

Da sprach der Sonnenmann: ,,Du sollst mein Sohn werden.“ 

Wie der alte Joaquim sagte, hieB die Mondfrau Karubid. (Siehe p. 1004.) 


Er packte den Karuetaruybé und machte ihn ganz klein. Dann beblies 
er ihn mit Tabaksrauch und steckte ihn in den Leib seiner Frau, der Mond- 
frau. Hierauf flogen sie wieder zum Himmel. 

Schon nach drei Tagen sagte die Mondfrau: ,,Ich muB gebaren.“ Sie 
flogen daher zum Felsen Burered. Oben auf der Plattform gebar sie. einen 
sehr schénen Knaben, den Bekittarebé. In einer Vertiefung des Felsens wusch 
sie den Knaben. Dann kehrten sie mit dem Knaben zum Himmel zuriick, wo 
er in wenigen Tagen zum Manne heranwuchs. Darum heiBt Karuetaruybé 
auch Bekit-tare-bé (Kind-schnell heranwachsendes-mannlichen Geschlechtes). 


Eines Tages nun sagten der Sonnenmann und die Mondfrau: ,, Wir wollen 
mit Timb6 fischen.“ Sie flogen also zur Erde und fischten. Fiir ihren Sohn 
fiillten sie einen Tragkorb mit gerducherten Fischen an, den die Mondfrau 
sich auflud. Dann machten sie sich auf den Weg nach Uarupd. In der Nahe 
des Dorfes angekommen, machten sie Halt, und der Sonnenmann sagte zu 
Karuetaruybé: ,,H6r! Deine erste Frau ward dir untreu. Sie ist ein schlechtes 
Weib. Du wirst aber in Udrupd eine gute Frau finden, die Aybarewadn. Die 
Paritintia haben ihreri Mann getétet. Sie beweint ihn gerade. Die nimm 
dir zum Weibe. Sag ihr, sie solle ein Bad nehmen. Dann schneide ihr die 
Haare in Halbmondform und reibe ihr Gesicht und Kopf mit einer Masse 
von Maispulver und Urukurot ein. Ist sie so schén geschmiickt, so heirate sie.“ 

Nach diesen Worten flog der Sonnenmann mit seiner Frau wieder zum 
Himmel. Karuetaruybé ging zum Dorf. 


Dort angekommen, rief er den Leuten zu: ,,Buri u kap, buru u kap } 
(Die-Sonne (?) sie ist-geboren) !“ 

Als die Leute ihn sahen, sagften sie verwundert zueinander : ,,Ist der 
aber mal schén geworden.“ 

Der Gewohnheit der mundurukuischen Manner gemaB, ging Karuetarwybé 
zunachst ins Mannerhaus, wo er die Anwesenden mit ,,Pad’é! (Leute !)“ 
begriiBte. Pfeil und Bogen legte er auf den Jirau. 

Einer der Manner, der Udakurampé hieB, fragte ihn: ,,Wie bist du 
eigentlich so schén geworden ?“ — 

Karuetaruybé ging nun D’avawdn, seine Mutter, begriiBen. Nach der 
BegriiBung sagte er ihr: ,,Geh den Tragkorb voll Fische holen, den die Mond- 
frau am Wege hat stehenlassen. Mein treuloses Weib braucht das nicht 
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tun.“ D’avawdn ging. Als sie zuriick war, muBte sie auf GeheiB ihres Sohnes_ 


einen Teil der Fische unter die Dorffrauen verteilen, wie das so Gebrauch 
unter den Mundurukt ist. Zu Aybarewdn sagte sie: ,,Mein Sohn will dich 
als Gattin haben“, und gab auch ihr von den Fischen. Da hérte Aybarewan 
auf zu weinen. Und Karuetarwybé teilte ihr mit, was der Sonnenmann gesagt 
hatte. So wurde sie seine Gattin. Ihr Bruder hieB Ayrepakuatpé, der mit 
Karuwdn, der Schwester des Karuetaruybé verheiratet war. 


b) Der Burerea 


Der Burered (Murered) hei®t auch Uyta-buru-d (Felsen-buru-Berg ; bur 
= Sonne? Vergl. das gessische mut. Im Puruboraischen heiBt burud oder 
murud Stein), oder Kashi-it-kapap-d (Mond-Kindes-Geburts-Berg). 

Friiher, als die Munduruku noch jedes Jahr Streifziige gegen die Pari- 
tintia unternahmen, um auf Kopfjagd zu gehen und Frauen und Kinder 
zu rauben; kamen sie auch wohl zu dem Kamp, auf dem der Burered liegt. 
Dieser Berg ist ein hoher Felsen, mit einer Plattform, zu der eine natiirliche 
Steintreppe fiihrt. In der Vertiefung da oben, in der die Mondfrau den Bekzt- 
tarebé wusch, sieht man noch ihr Blut. Ebenso kann man noch die Stelle 
sehen, wo der Sonnenmann bei der auBergewohnlichen Geburt gestanden hat. 

Die Munduruktfrauen pflegten, wenn sie zum Burered kamen, aus der 
Felsvertiefung Wasser zu nehmen, mit dem sie sich am Fu des Berges 
wuschen, um sch6ne Kinder zu bekommen. 

Kommen die Munduruki vom Cururi und den Cururikampen zu Weih- 
nachten zur Missionsstation Sao Francisco, so nennen sie das Jesuskind 
Bekittarebé ; Joseph ist fiir sie der Sonnenmann und Maria die Mondfrau. 


c) Udkurampé, die Sonne der Regenzeit 


Udakurampé, ebenfalls aus Udrupd stammend, erfuhr denn von Karue- 
taruybé, was sich auf dem Burered zugetragen hatte. Er wollte auch recht. 
schén werden. So 4ffte er alles nach. Er schlug seine Frau, wollte nichts 
mehr mit ihr zu tun haben. Aber von der Mondfrau lieB er sich verfiihren, ob- 
wohl Karuetarwybé ihm ausdriicklich gesagt hatte, er solle sich in acht nehmen. 

»Udkurampé ist ein schlechter Kerl“, sagte der Sonnenmann, nachdem 
er seine Gattin und den Siinder mit Tabaksrauch beblasen hatte. Er zog 
ihm Ohren, Nase, Gurgel und noch andere K6rperteile. lang. Uakurampé 
wurde erschreckend haBlich. Als er mit Timbé fischen ging, wurde er noch 
haBlicher. 

In Udvupd angekommen, sahen ihn die Leute und sagten: ,,Was fiir 
ein haBlicher Kerl!“ Seine Frau wollte nichts mehr von ihm wissen ... 


d) Entstehung der Sonnen und Monde 


Eines Tages sagte Karuetarwybé zu seinen Gefahrten Ayrepakuatpé und 
Uakurampé : ,,Gehen wir Paritintin téten und ihnen die K6pfe abschneiden !“ 
»Gut !“ sagten die beiden. So zogen sie denn mit einer Schar Manner los. 
Sie téteten viele Paritintia und schnitten ihnen die Képfe ab. Mit Schadeln, 
Frauen und Kindern (die sie geraubt hatten) kehrten sie nach Uarupad zuriick. 


= 
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Besonderes Gliick hatte Karwetaruybé gehabt. Seitl Schwager Ayrepa- 
kuatpé wollte nun wissen warum. ,,Das ist nun einmal so“ , sagte Karuetaruybé. 
Er lieB den Schwager einen Inambui schieBen. Den kochten sie und gingen 
damit in den Wald. 

Im Walde angekommen, rief Karuetarwybé nach Vater und Mutter. Und 
schon kamen der Sonnenmann und die Mondfrau herangeflogen. Bererék, 
bererék, bererék machten sie mit ihren Fliigeln. Sie aBen den gekochten 
Inambu. Hierauf zerrieb der Sonnenmann Jutaffriichte mit einer Reibe zu 
einem Pulver, das er mit Urukurot vermischte. Nun wurden dem Ayrepa- 
kuatpé die Kopfhaare in Halbmondform geschnitten, worauf der Sonnen- 
mann ihm den Kopf mit dem gliickbringenden Mittel einrieb. Dann flogen 
er und seine Frau davon. . 

Als nun die drei Gefahrten einen zweiten Streifzug gegen die Paritintta 
unternahmen, hatte Ayrepakuatpé bedeutend mehr Gliick. Mit vielen Scha- 
deln, Frauen und Kindern kehrten sie nach Uarupd zuriick. 

Bei einem dritten Streifzug aber kam es umgekehrt : alle drei wurden 
von den Paritintin umgebracht. Die schnitten ihnen die Képfe ab und kehrten 
voller Freude in ihr Dorf zuriick. 


Im Dorf angekommen, schmiickten sie die drei Schidel mit Federn des 
Rotarara und spieBten sie auf Lanzen, die sie im Mannerhaus in den Boden 
steckten. Schien die Sonne heiB, so steckten sie die Lanzen (mit den Schadeln 
darauf) auf dem Dorfplatze in den Boden, um die Schadel zu trocknen. 


Da sah eines Tages ein Dorfjunge, der wamué (Medizinmann) war, wie 
die drei Schadel sich bewegten. Er hérte auch, wie sie zueinander sagten : 
,Wir sind nun schén mit Ardrafedern und Miitzen geschmiickt. So wollen 
wir denn zum Himmel fliegen.“ Sie nickten dem Jungen zu. — Ein Medizin- 
mann wird tbrigens als solcher geboren. 

Der Junge erzadhlte alles den Mannern. Die machten sich iiber ihn 
lustig und sagten: ,,LaB das Liigen nur sein. Wie kénnen denn Schidel sich 
bewegen und reden. Waren wir Schidel, so wiirden wir uns weder bewegen 
noch reden.“ 

Die drei Schddel flogen aber doch eines Tages zum Himmel. Der Junge 
sah es und rief die Manner herbei. Erstaunt ergriffen alle, der Junge auch, 
Pfeil und Bogen; sie zielten und schossen. Aber nur der kleine Medizin- 
mann hatte Gliick. Er traf den Ayrepakuatpé, und zwar in ein Auge. Ayre- 
pakuatpé fiel namlich das Fliegen schwer, weil seine Frau schwanger war. 
Der Schadel fiel auf die Erde; seine Seele hingegen flog zum Himmel. 

Die Paritintin hoben den Schadel noch einige Zeit auf. Dann flog auch 
er zum Himmel. 


Karuetarwybé ist die strahlende Sonne der Trockenzeit. Er ist ein 
wunderschéner Mann. Man sieht jedoch nur seinen Kopf, auf dem er einen 
Herrlichen Schmuck von Rotardra-, Jaku- und Mutungfedern tragt. Wenn 
er des Morgens in seiner Pracht am Firmamente aufsteigt, so hat er vorher 
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im Hause seiner Schwiegermutter da# (ein Gericht der Munduruku) mit 
Pfeffer gegessen. Er hat die Jagdtiere und Fische gemacht. 

Udkurampé hingegen ist die diistere Sonne der Regenzeit. Er bringt 
starken Regen, aber ohne Gewitter. Den ganzen Tag hangt in dieser Zeit der 
Himmel voll schwarzer Regenwolken. Erst am Spatnachmittag 6ffnet er seine 
Augen (d. h. sieht man etwas von der Sonne). Bis zu dieser Zeit schamt er 
sich, weil er ein so haBlicher Kerl ist. Kaum, da8 man etwas von ihm sieht. 

Ayrepakuatpé ist ein Mond. Noch kann man sehen, daB eines seiner 
Augen von einem Pfeile getroffen worden ist. 

Weitere Monde sind Aybarewdén, Karuwdn und Parawabiabé (Parawa- 
bid) ; dann noch Karubiabé. Eine weitere Sonne ist Karutuatpé. — Im Monde 
sieht man Tanzende. 


e) Weitere Wettermiitter 


Weitere Wettermiitter sind Dukubirurewatpé, Karukunekpé, Karuparabé, 
Kurébirarinén, Kurupsarumbé, Tapapubé, Taybiabé, Tayhituatpé, Taybitu- 
vebé, T’urarimanpé, Yekpiperempé. Alle sind den Munduruku gut gesinnt, 
mit Ausnahme des Donnerers Karuparabé. 


Karukunekpé ging einmal von Udkupari nach einem anderen Dorfe. 
Dort. angekommen, begab er sich zunachst zum Mannerhaus. 

»Pad’é!“ sagte er zu den Mannern, die dort in ihren Hangematten 
lagen oder an Pfeilen, Bogen und Kérben arbeiteten. Worauf jeder einzelne 
ihn begriiBte mit den Worten:, ,,Bist du angekommen, Kamerad ?“ Und 
jedem antwortete er mit ,,xHm (ja), und bestellte die Ratu (GriiBe) der 
Leute von Udkupari. So begrii8t man sich noch heute. Bei Frauen 1aBt 
man ,,Pad’é!“ weg. 

Karukunekpé war also angekommen. Einer der Manner nahm ihn mit 
zu einem der groBen Hauser, in dem er mit seiner Familie wohnte. — Die 
einzelnen Familien haben ihre Hangematten der Hauswand entlang aufge- 
hangt. An der Tiir, die zum Mannerhause fiihrt, wohnt der Hauptling oder 
der Hausdlteste. In der Mitte des Hauses befindet sich die Feuerstelle mit 
dem Mokéng, worauf Fleisch und Fische geréstet werden. Die Munduruku 
kennen zwei Arten von Tépfen aus Ton : Kochtépfe, die unten spitz zulaufen, 
damit man sie etwas in die Erde stecken kann, und GefaBe fiir Getrinke, die 
einen flachen Boden haben. Tontépfe herstellen ist Frauenarbeit. Sind die 
Frauen weiter nicht beschaftigt, so arbeiten sie fleiBig an den aus Baum- 
wolle (frither aus Tukumangfasern) hergestellten Hangcmatten, selbst wahrend 
der Nacht. Kinder ]a8t man nicht arbeiten. Sie werden krank. Hast du 
schon einmal gesehen, daB junge Hunde oder Katzen sich die Nahrung selbst 
suchen miissen ? Alles, aber auch alles tun die Alten fiir sie. Kinder laBt 
man spielen ... 


Ich sagte, Karukunekpé sei angekommen, und einer der Manner habe 
ihn mit zu seinem Hause genommen. Er lieB den Gast daw vorsetzen, den 
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dieser a8. Dabei sahen die beiden Téchter des Gastgebers (andere sagen, 
es seien seine Schwestern gewesen ; ich glaube aber, es waren seine Téchter) 
ihm zu. ,,Es ist Karukunekpé", fliisterten sie sich zu. 

Auf einmal blitzte Karukunekpé. Das ganze Haus wurde hell erleuchtet, 
und es donnerte. Die Madchen bekamen Angst und liefen auf den Dorfplatz. 
Karukunekpé blitzte wieder. Diesmal kicherten die Madchen. 

SchlieBlich war Karukunekpé satt und sagte: ,,Ich bin fertig.“ Er 
blitzte noch einmal mit aller Kraft. Das Haus wurde dermaBen hell erleuchtet, 
daB die Madchen doch wieder Angst bekamen. 

Jetzt sagte der Gastgeber: ,,LaB uns zum Mannerhaus gehen.“ Dort 
angekommen, legten sich die beiden in eine Hangematte. ,,Du machst den 
Leuten aber Angst mit deiner Blitzerei und Donnerei“, bemerkte der Gast- 
geber. Worauf Karukunekpé meinte : ,,Das ist so meine Art. Du kannst das 
nicht.“ Bis Mitternacht unterhielten sich die beiden mit leiser Stimme. Dann 
verabschiedete sich Karukunekpé. 

»Ich gehe“, sagte er. Worauf der andere sagte: ,,Geh! GriiB mir alle !“ 
»tIm (ja)“; sagte Karukunekpé. Er blitzte und donnerte noch einige Male und 
verschwand im Dunkel der Nacht. Spater verwandelte er sich in eine Sukuriju. 

Dieselbe Geschichte erzahlt man sich auch von Yekpiperempé. 


Karuparabé, der groBe Donnerer, verlieB eines Tages dicse Erde und 
wurde zu einer Donnermutter. Ehe er Udkupari verlieB, baten ihn die Leute 
noch schnell, er solle doch niemals jemandem ein Leid zufiigen, was er ver- 
sprach. Doch macht es ihm SpaB, den Leuten durch Blitz und Donner 
groBen Schrecken einzujagen. Er ziindet auch gern Baume an, trockene und 
griine, wozu er sich vorher Pech holt. Die Himmelsbewohner ladet er ab und 
zu zur Jagd ein. Die nehmen aber nicht immer seine Einladung an, weil er 
so jahzornig ist. Gehen sie einmal mit, so tun sie es nur ungern. SchieBt er 
mit seinem Gewehre, so knallt es fiirchterlich. 

Er nahrt sich von Heuschrecken, die er durch einen Blitzstrahl totet. 
Seine Frau ist die Tapap’ubé. Sie ist klein und wachst nicht. Karuparabé 
ist sehr eifersiichtig. 


Kurupsarumbé tragt einen sehr schénen, von den Schwanzfedern des 
Rotarara angefertigten Kopfschmuck. Dieser Schmuck ist der Regenbogen. 
Kurupsarumbé leuchtet fast wie ein Blitz. 


f) Nungning, die Sandflohmutter 


Uber Nunniuin (Sandfloh) erzahlt man sich folgendes : 

Nunantin ging alle Tage in den Wald, um sich Wespenhinterleiber zu 
holen. Durch den Geruch der Sandfléhe, die er an seinen Zehen hatte, lockte 
er die Wespen an. Er war namlich am ganzen Korper mit Sandfléhen bedeckt. 
In der angegebenen Weise bekam er denn immer einen tiichtigen Haufen 
Wespenhinterleiber. Er tat sie in ein Blatt und ging dann ins Dorf zuriick, 
wo er aber nur immer am Abend, wenn es schon dunkel war, ankam. Wenn 
- ein Feuer im Hause brannte, so sagte er: ,,Léscht mal das Feuer aus.“ Er 
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wollte eben nicht haben, daB jemand erfiihre, wie er voll Sandfléhe saBe. 
Im Hause angekommen, ging er zu seiner Mutter und-gab ihr die Wespen- 
hinterleiber. ,,Hier sind die Wespenhinterleiber, Mutter“, sagte er dabei. 
Seine Mutter réstete sie, und die beiden aBen. 


Nachdem Nuantin so einige Zeit lang Wespenhinterleiber geholt hatte, 
horte er eines Tages damit auf. Nun holte er jeden Tag einen Taitetu, den 
er ebenfalls seiner Mutter brachte. Er hatte namlich einen hohlen Baum- 
stamm im Walde gefunden, in dem jede Nacht eine Anzahl Taitetus schliefen. 
Er hatte sich in der Nahe des Baumes versteckt, wobei er sich setzte. Und 
am Abend, als die Tiere im Baum waren, ging er durch das Baumloch hinein 
und tétete einen Taitetu. Nun schloB er das Loch und ging nach Hause, 
wo er im Dunkeln ankam. Er warf das Tier auf den Boden und sagte: ,,Hier 
ist ein Taitetu, Mutter.‘' Die bereitete das Tier zu, und die beiden aBen. 
So holte er sich jeden Tag einen Taitetu. SchlieBlich aber wurden die in dem 
hohlen Baumstamm von ihm eingeschlossenen Tiere immer magerer ... Die 
beiden letzten lieB er laufen. Sie waren ihm doch zu mager. 


Nun geschah es, da8 seine Tante mit ihrer Tochter zu Besuch kam, 
um das Madchen mit Nwanun oder dessen Bruder zu verheiraten. Als Nuantun 
am Abend ins Haus kam, sagte seine Mutter zu ihm: ,,Deine Tante ist 
gekommen. Sie wiinscht, da8 du oder dein Bruder ihre Tochter heiratet. 
Nunnun ging darauf zur Tante und redete mit ihr. Und sie gab ihm das 
Madchen zur Frau. Hatte sie gewuBbt, daB Nuanun voller Sandfidhe saBe, 
so hatte sie es sicher nicht getan. 


Wahrend der Nacht kam der Tante auf einmal der Gedanke: ,,Sollte 
Nuanin Sandfléhe haben ?“ Sie nahm ein angestecktes Feuerholz und ging 
damit zur Hangematte des Parchens. Sie leuchtete an den beiden herum. 
Da sah sie zu ihrem Schrecken, da8 ihr Schwiegersohn voll Sandfléhe saB, 
da8 die Tierchen schon an den Kérper ihrer Tochter gekommen waren. Sie 
weckte das Madchen und sagte: ,,Steh auf und geh harnen.“ Das sagte sie 
aber nur, damit Nuanin keinen Verdacht schépfe. Sie wollte mit ihrer Tochter 
_drauBen sprechen. Die beiden gingen also aus dem Hause, und die Alte sagte : 
»Dein Mann sitzt ja voll Sandfidhe.“ Sie machte ein Feuer an, an dessen 
Rand das Madchen gehen muBte. Da fielen wegen der Hitze die Sandfléhe 
von ihrem Korper ins Feuer. Die Alte sagte noch: ,,Nwandim kann selbst- 
verstandlich dein Mann nicht mehr sein. Heirate seinen Bruder. Nun komm 
zu. mir in die Hangematte.“ Als es Morgen geworden war, rief sie den Bruder 
des Nunn und gab ihm das Madchen zur Frau. Der hatte keine Sandfldhe. 


Nunnin ging am selben Tage jagen, kam am Abend aber nur mit 
Wespenhinterleibern zuriick. ,,Léscht das Feuer aus!“ rief er. Als das 
geschehen war, gab er der Mutter die Wespenhinterleiber. Die teilte ihm nun 
mit, was geschehen war. Worauf Nuraniua meinte: ,,Wie will mein Bruder 
denn fiir eine Frau sorgen? Er versteht ja nicht einmal zu jagen. Allerdings, 
uhud blasen, das kann er. Mag er denn seine Frau mit uhud fiittern.“ 


an 


Karusakaybé, der Vater der Munduruku 1007 


Jetzt war Nunntn traurig. Hatte er doch keine Frau mehr ... 

Am folgenden Tage ging er nicht mehr jagen. Vielmehr spannte er seine 
Hangematte auf und legte sich hinein. 

Er spannte sie hoher ... immer héher, da der Boden voller Sandfléhe 
war. Er kratzte sich auch an den Zehen. Da riefen ihm einige zu: ,,LaB sie 
doch sitzen !“ Damals wu8te man noch nicht, daB® die Sandfléhe ein Jucken 
verursachen. Andere aber meinten : ,,Zieh sie doch heraus !“ Nunntin aber 
verstand nicht, was sie wollten. Er hing ja schon zu hoch. So rief er ihnen 
zu: ,,Was sagt ihr?“ ... 

SchlieBlich war er oben am Himmel, da wo die MilchstraBe ist. Da 
hangt er noch heute. Er liegt in der Hangematte, die man ganz gut sehen 
kann. Die kleinen Sterne sind die Sandfléhe. Nunantin ist die Sandflohmutter. 


Man erzahlt sich diese Geschichte auch so : 

Eines Tages war Nunntin mit seiner jungen Frau allein im Hause. Seine 
Mutter war zum Feld und seine Tante in den Wald gegangen, um Brenn- 
holz zu holen. Das Madchen schlief, als Nwanua zu ihr ging. So merkte sie 
nicht, daB die Sandfléhe an ihren Kérper kamen. Sie merkte es aber, als 
sie wach wurde. Da wurde sie biése auf ihren Mann. 

Sie machte einen Trank von Wasser und Pfeffer, den sie zu sich nahm. 
Da fielen die Sandfléhe von ihrem K6rper. Dann machte sie dasselbe | 
Getrank noch einmal, aber viel starker, und tat es in eine Kujaschale. 
Wahrend Nuxnin nun schlief, schiittete sie es ihm auf den Korper. Der 
schrie auf und ,,starb“, d.h. wurde bewuBtlos. Als er schon ,,tot“ war, 
legte er sich noch schén in seiner Hangematte zurecht. — 

Nun kamen die beiden Frauen zuriick. Seine Mutter hatte Kara mit- 
gebracht. ,,Hier ist Kara fiir dich“, sagte sie zu ihrem Sohne. Nuantn gab 
aber keine Antwort. Sie sah genau hin : ihr Sohn war nun wirklich tot. Und 
seine Seele war zum Himmel gegangen, zur MilchstraBe. Da liegt er noch 
in seiner Hangematte, wovon sich jeder tiberzeugen kann. 


14. Weggang des Karusakaybé 


Die Leute von Udkupart betrachteten Karusakaybé als ihren Vater und 
folgten seinen Anordnungen. SchlieBlich aber wollten sie ihm nicht mehr 
gehorchen, Zur Strafe lieB sie Karusakaybé krank werden. Da schossen sie 
mit Pfeilen auf ihn und verwundeten ihn an der rechten Brust und an einem 
Schenkel. Daran starb er... 

Am dritten Tage aber wurde er wieder lebendig. 

Jetzt verlieB er Udkupari und ging den Tapajés fluBabwarts. Damit 
niemand hinter ihm herkame, machte er die Stromschnellen des Tapajés, 
indem er-Geld in den Flu8 warf. Den Brasilianern brachte er das Lesen und“ 
- Schreiben. bei. Ebenso brachte er ihnen Esel und Maultier, die er von 
Uakupart mitgenommen hatte. So haben die Munduruku diese Tiere nicht. 
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Nach diesem Aufenthalt bei den Brasilianern ging Karusakaybé dorthin, 
wo der Himmel aufhért, wo es nur noch Nebel gibt. Vom Himmel aus nach 
oben gibt es namlich keinen Himmel mehr, nur Nebel. Da gibt es Tokan- 
déras, die einen beiBen ; und dann muB man sterben. 

Als Haustiere nahm Karusakaybé nach dorthin einige Tajassis mit ; 
Tajassus, die aus dem Dad’erék’a-Berg gekommen waren, Die haben wie die 
Mundurukt drei in die Ohren gebohrte Locher. Wenn die Munduruku das 
groBe Fest Dad’earup’arip feiern, so wollen die Tajassus hin, um Manikuéra 
zu trinken. Karusakaybé aber ruft ihnen dann zu: ,,Verhaltet euch ruhig! 
Ihr geht mir nicht dorthin !" 


So hat denn Karusakaybé die undankbaren Mundurukt verlassen. Aber 
trotzdem sorgt er noch immer fiir sie. Er denkt an uns, und wir an ihn. 

Damals, bei seinem Weggang, lieB er in Uakupari Maraytuku und 
Ad’ dwn zuriick, die er damit beauftragte, sich der Munduruku anzunehmen 
und sie weiterhin zu belehren. Spater gingen auch sie von Uakupari weg ... 

Am Kawesari-See hat sich Karusakaybé in das Sonnenwesen Karue- 
tarwybé (von dem oben ausfiihrlich die Rede war) verwandelt. Der Kawesari 
liegt bei Uarupd ... (Siehe auch den Schlu8 von ,,Peter’s Streiche“ in ,,Er- 
zahlungen der Tapajoz-Munduruku“, Anthropos 41-44. 1946-49. 646-651.) 

So wohnt denn jetzt unser Vater dort, wo es nur Nebel gibt. Er sorgt 
fiir uns. Und wir halten ihn hoch in Ehren . 

Am Ende der Welt: wird Karusakaybé uns verbrennen ... Dann kom- 
men auch die Himmelssperber und Himmelsfledermause herabgeflogen und 
bringen Krankheiten. 


Die Munduruku sagen, Karusakaybé sei der Tupdna (Gott) der Missio- 
nare, der Christen. Der Mundurukti Celestino sagte bereits bei den ersten 
Predigten des P. Hugo Mense O. F. M.: ,,Pater, all das, was du uns da von 
Tupdna erzahlst, sagen wir auch von Karusakaybé.“ 2 Und der alte Burure- 
maybé meinte: ,,Karusakaybé konnte das tun, weil er Tupdna ist.“ 

Den Namen Tupdna horten die Munduruku zuerst von den apusturiine 
(Aposteln), auch ruti-pdkne (Kleider-rote) genannt, die den Tapajés herauf- 
gekommen waren. Sie waren weder Missionare noch Handler. Sie gingen 
wieder weg. Heutzutage gibt es keine Rotkleider mehr ... 

Was ibrigens den Aufenthalt des Karusakaybé angeht, so sagt man 
noch, er sei in der Héhle, die man rechterhand auf dem Wege sieht, der von 
dem Kampdorf (der Munduruku) Aypké zum Tapajés fiihrt. — 

Die Munduruku kennen eine Pflanze, die sie tupdna-anbt (Gottes- 
wurzel) nennen. 


15. Marayt’uka 
Von dem gerade erwahnten Marayt’uku, der erst Uakumarabé hieB, 


und von dem manche behaupten, er und Karusakaybé seien ein und dieselbe 
Person, erzahlt. man sich folgendes : 


* Der Ausspruch des Celestino (ungefahr aus dem Jahre 1914), wurde mir von 
P. Hugo Mense, O. F.M. mitgeteilt. 


a ss 
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Er wohnte in Udkupari. Eines Tages gingen die Dorfleute zum Biweta- 
yuyuyapti-See, wo sie mit Timbé fischten. Marayt’ukui hatte sein Schutzdach 
abseits gemacht. Er war ganz traurig wegen der Untreue seiner Frau. Er 
aB nichts. Er trank nur Wasser und rauchte. 

Nach Beendigung des Fischfanges kehrten alle mit Ausnahme des 
Marayt'uku nach Udkupari zuriick. Seine Frau wollte seine Hangematte in 
ihren Tragkorb tun. Er aber sagte: ,,LaB das nur.“ — Sein Freund sagte 
ihm 6fters: ,,Nun wollen wir nach Udkupari gehen.“ Marayt’uki aber 
wollte nicht. 

SchlieBlich gingen die beiden zu der Stelle, wo man die mit Urukurot 
hergestellten Felszeichnungen sieht. Dort legte sich Marayt’uki unter einem 
Felsvorsprung in seine Hangematte und sagte: ,,Von hier gehe ich nicht 
wieder weg.“ Er begann mit sévd (aus Urukurot hergestellte Farbe, welche 
die Munduruku immer vorratig haben) zu malen. Dabei sang er: 


»Alles weiB ich zu machen. 
Auch Raupen verstehe ich zu malen. 
Imaraytuku, imarayt’uku.“ — 


Nun sagte sein Freund wieder: ,,Gehen wir endlich nach Uakupari |“ 
Marayt'uku erwiderte : ,,.Du kanst ja allein gehen. Du hast ein treues Weib.“ 
Da machte der andere sich auf den Weg nach Udkupart. 

Am anderen Tage kam die Schwester des Marvayt’uku und brachte ihm 
Essen in einem Tontopf. ,,Hol mir eben Wasser“, sagte er. Wahrend sie 
zum Bache ging, stieg er aus der Hangematte und schiittete das Essen weg. 
Als nun die Schwester mit dem Wasser kam, trank er und gab ihr den Ton- 
topf. Sie kehrte nach Udkupari zuriick in dem Glauben, ihr Bruder habe 
gegessen. Wahrend einiger Zeit brachte sie immer noch Essen. Er aber 
schiittete es jedes Mal weg. Er trank nur Wasser und rauchte. 


Eines Tages kamen sein Freund und seine Schwester. Sie baten ihn noch 
einmal dringend, mit nach Udkupari zu gehen. Diesmal sagte Marayt’uku : 
»Nein! Ich gehe jetzt den Tapajéds hinunter.“ Er spannte seine Hangematte 
immer hoher und verschwand schlieBlich. Er wurde ein Zivilisierter. Auf 
seiner Reise bemalte er den Felsen von Cantagallo am Tapajdés. (Nach 
Dr. Tocantins hat das Karusakaybé getan.) * 


Sein Freund ging hinter ihm her, erreichte ihn aber nicht mehr. Er 
kehrte daher zuriick und strich sich an der Stelle, wo Marayt’uku gemalt 
hatte, von dem Urukurot, das liegengeblieben war, etwas an seinen K6rper. 
Da wurde er zu einem Reh. Und die Schwester des Marayt’uku wurde zu 
einer Landschildkrote . 

Nach seinem eee bekam Uakumarabé den Namen Marayt’ uku. 

3 GoNcALVES Tocantins, Estudo sobre a Tribu »Munduructi“. Revista Trimensal 
do Instituto Geographico e Ethnographico do Brazil (Rio de Janeiro) 40. 1877. pp. 86, 
(106, 115. 
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16. Ad’awng 


Karusakaybé hat die Sterne gemacht. Die Baume und Pflanzen machte 
er fruchtbringend . 

Nach der Bestrafung des Dayrué blieb er weiterhin in Udkupari, wo 
auch Ad’dwa und sein Weib wohnten. Andere sagen, er habe auf dem 
Pukurawdupsasaatpt, einem Kamp bei Kéreput’é, gewohnt. Man nennt ihn 
auch Payyukytk. Seine Frau war Aypdéu. Karusakaybé hat sie aus einer 
Rippe ihres Mannes gemacht. Séhne haben die beiden nicht gehabt. Ad’dwa 
war der erste Mann. : 

Eines Tages sagte Karusakaybé dem Ad’dwn: ,,.In der Mitte der 
Pflanzung steht ein Baum, von dessen Friichten ihr nicht essen sollt !“ Da 
kam eine Schlange und sagte der Aypda: ,,Warum eBt ihr nicht von den 
Friichten des Baumes, der in der Mitte der Pflanzung steht ?“ Die Frau 
antwortete: ,,Karusakaybé will das nicht.“ Worauf die Schlange sagte: 
»EBt nur von den Friichten. So werdet ihr so stark werden wie Karusakaybé. 
Er hat euch verboten von den Friichten zu essen, damit ihr nicht so stark 
werdet wie er.“ 

Da nahm die Frau eine Frucht. Auch ihrem Manne gab sie eine. Der 
aber sagte : ,, Wir diirfen doch diese Friichte nicht essen.“ Da erzahlte Aypan 
ihm, was die Schlange gesagt hatte. Und die beiden aBen. Dem Ad’dwn 
blieb die Frucht im Halse stecken. So haben die Manner einen Adamsapfel. 


Jetzt kam Karusakaybé. Singend kam er heran. Das war so seine 
Art. Aus der Ferne rief er: ,,Ad’dwn, wach auf und nimm ein Bad, damit 
deine Haut sch6n weiB werde. IB aber vorher etwas, damit du und deine 
Nachkommen immer gute Zahne haben.“ Ad’dwu wurde nicht wach. Karusa- 
kaybé kam naher und rief noch einmal. Ad’dwn schlief weiter. Karusakaybé 
kam noch naher und rief zum dritten Male. Aber Ad’dwu wurde nicht wach ... 

Unterdessen waren die Barasheréru (Brasilianer) wach geworden. Sie 
gingen baden und kamen mit schéner weiBer Haut aus dem Wasser. Nun 
erwachte Ad’dwa und ging baden. Mit gelber Hautfarbe stieg er aus dem 
Wasser, das wegen der Baderei der Brasilianer bereits schmutzig geworden 
war. Nach ihm badeten noch die Neger, die mit einer schwarzen Haut aus 
dem ganz schmutzig gewordenen Wasser kamen. 

Die mundurukuischen Kinder zeigen bei der Geburt eine helle, rosige 
Haut, die aber bald dunkelt. Nach kurzer Zeit ist der ganze Kérper gelb. 
Die Sonne hat ihn verbrannt, sagen die Munduruku. Der Mongolenfleck ist bei 
den Mundurukt eine allgemeine Erscheinung. Ebenso bei den Apiaka (Tupi). 


Nun schalt Karusakaybé den Ad’dwn, weil er nicht als erster ein Bad 
genommen hatte, um auf diese Weise eine weiBe Hautfarbe zu bekommen. 
Dann ging er zu dem Baume und sah zu seinem Unwillen, daB Ad’dwu und 
Aypdn von dessen Friichten gegessen hatten. Er rief die beiden. Sie sag- 
ten: ,,Eine Schlange hat uns verfiihrt.“ Karusakaybé tadelte sie. Er sagte: 
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»Ad’dwn, weil du nicht als erster gebadet und nichts gegessen hast, 
und weil du gegen mein Verbot von den Friichten gegessen hast, so sollen 
deine Enkel gegen dich ungehorsam sein und an Zahnschmerzen leiden.“ 
(So hat Ad’déwm also doch wohl Séhne gehabt.) 

Dann rief er die Schlange und schalt auch sie. Er ri8 ihr Vorder- und 
HinterfiiBe aus, so daB sie sich nunmehr nur durch Kriechen®auf der Erde 
fortbewegen konnte. Er trat ihr auch auf den Kopf, der so ganz platt wurde. 
Weil die Schlange aber sonst Karusakaybé gegeniiber gehorsam gewesen war, 
so bekommt sie nach dessen Willen von Zeit zu Zeit eine neue Haut, wes- 
wegen sie nicht altert. Die Munduruku aber altern, weil sie keine neue 
Haut bekommen. 

Auch den Hund belohnte Karusakaybé. Als er namlich Ad’dwn be- 
fohlen hatte, vor dem angeordneten Bade etwas zu essen, ging der Hund 
sofort fressen. Und darum haben die Hunde so gute Zahne. Sie leiden 
nicht an Zahnschmerzen ... 


17. Karusakaybé als Tarazoai bei den Apiaka 


Erzahler : der alte Apiaka Severiano. z ist das stimmhafte s 


Tarazoat wohnte am Salto Augusto, einem Wasserfall des Tapajés. 
Der Tapajés hei8t von der Barra an bei uns Juruena. So nennen ihn auch 
die Zivilisierten. Am Salto Augusto wohnten alle Apiaka. Eines Tages ging 
Tarazoai mit seinem Sohne in den Wald, um Hiirden fiir Tajassts zu machen. 
Zu diesem Zwecke hatten die beiden Vogelfedern gesammelt, die sie zum 
Dorfplatz brachten. Mit den Federn machte Tavazoai eine Hiirde, indem er 
sie in den Boden steckte. Die Federn wurden zu Tukumangpalmen. Die 
Hiirde hatte eine Tiirey Nun steckte Tavazoai noch weitere Federn innerhalb 
der Hirde in den Boden und verwandelte sie in Tajassus. Dann machte er 
eine zweite Hiirde. Darin machte er Taitetus. Die beiden Hiirden sieht man 
noch heute. Erst waren die Tajasstis klein. Dann wuchsen sie heran. Als 
sie Haare hatten, tétete Tavazoat einen. Dann noch einen. Als er noch 
zwei weitere téten wollte, hatte er keine Pfeile mehr. Er ging zum Dorf, 
um Pfeile zu holen. Seine Schwester sagte ihm: ,,Was willst du tun ?“ Er 
sagte: ,,Ich habe keine Pfeile mehr und will mir welche holen.“ — Jetzt 
traf Tatu (Giirteltier) den Sohn des Tarazoat. Tatu sagte: Was hast du ?“ 
»lch bin krank“, sagte der Knabe. Da machte ihn Tatu gesund. Mit einem 
Messer schabte er die Sohle des Knaben, auf die Tavazoat Tapidka getan 
hatte, ab. Tatu sagte nun: ,,Wo hast du Tajassus getétet ?“ Der Knabe 
verriet nichts. Er sagte nur: ,,Mein Vater hat sie im Walde getétet.“ , Wo 
ist dein Vater ?“ sagte Taté. ,,Er ging Pfeile holen. La uns auf ihn 
warten“, sagte der Knabe. Tatu aber wollte nicht warten. Der Knabe sagte : 
_,,Mein Vater wird bése auf mich werden, wenn ich mit dir gehe. Da zwang 
Tatu den Knaben, mit ihm zu gehen. Er sagte: ,,Ich selbst will Tajassus 
téten.“ ,Aber nur einen“, sagte der Knabe. Tatu sagte : Also nur los! 
Mein Sohn hat Hunger.“ ,,La8t uns gehen !“ sagte der Knabe. Ef ging voraus. 
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— Sie ‘hérten ein Grunzen. Tatu sagte: ,,Was mag das sein ? Ich glaube, 
es ist das Rauschen einer Stromschnelle.“ ,,Nein, es sind Tajassus", sagte 
der Knabe. Sie kamen an die Hiirden. Die Tajassus grunzten. ,,LaBt uns einen 
tdten ! sagte Tat. Der Knabe sagte: ,Gut! Wir wollen einen téten !” 
Er Offnete die Tiire. Es kam ein Tajasst heraus. Tatu totete ihn mit einem 
Pfeile. Er wollte noch einen téten. Aber der Knabe sagte: ,,T6te keinen 
mehr. Mein Vater will es nicht. Die Tiir ist nicht besonders gut gemacht. 
Sie kénnte umfallen. Tat jedoch ging hin, 6ffnete die Tir und sagte: 
Wir wollen noch zwei toten.“ Da kamen all die Tajassus heraus : dik, dik, 


dik, dik. Sie fraBen Tatu bei der Tiire auf. — Der Knabe stieg auf einen 
Baum und rief nach seinem Vater; so: ,,favazoat |“ Der hérte ihn. Er wuBte 
schon, was Tatu angestellt hatte... Die Tajassus rissen den Baum um. 


Er fiel um. Der Knabe kletterte auf einen anderen Baum. Auch den rissen 
die Tajassis um. Er fiel um. Aber den Knaben konnten sie nicht packen. 
Er ging den Tapajés fluBabwarts und setzte bei Montanha (Feixos) tiber 
den Flu8. Tavazoai ging hinter seinem Sohne her mit einem Hunde. Er hatte 
bei der Hiirdentiir die Leber des Tatu gefunden und dann geblasen. Da-wurde 
die Leber zu einem Hunde. Tarazoai ging bis Montanha (Feixos). Dann 
kehrteé er zuriick. Der Hund lief hinter den Tajassus her. Er ist noch bei dem 
Sohne des Tarazoat. In Montanha sieht man noch heute die Hundespuren. 
— Tarazoai kam weinend am Salto Augusto an. Sein Bruder weinte auch. 
Er wohnte dann weiter am Salto Augusto, bis er an den Pocken starb. 
Seine Frau starb auch. Als er starb, sagte er zu einem Knaben: ,,Wenn 
ihr Hunger habt, so ruft mich. Ich werde euch héren und euch Tajassts 
schicken.“ Tarazoai ist die Tajassu-,,Mutter“. So ruft man ihn denn des 
Abends gegen sieben Uhr, wenn alle schon schlafen. Er schickt dann Tajassus. 
— Tarazoai ist auf einem Auge blind. Als er namlich einmal hinter einem 
Affen her war, kam ihm ein Ast ins Auge. Er hat einen Bart und lange 
Augenbrauen. 

Tarazoat ist nicht Bahit. Bahit ist Gott und unser Vater. 

Die Kajabi, die zwischen dem Rio Sao Manuel und Arinos wohnen, 
nennen Gott D’eip ; dessen Frau D’dih-tatau. 


18. Karasukaybé, der Gesetzgeber der Munduruki: 


Karusakaybé ist unser Lehrer. Den Knaben und Madchen sagte er dies: 

Bleibe stets gut. Du muBt in Frieden mit allen leben. 

Tu niemals etwas Schlechtes. Etwas Schlechtes tun ist haBlich. 

Liebe deinen Nachsten. 

Liebe besonders die Alten. Gehorche ihnen und handle nach ihren | 
Ratschlagen. 

Liebe deine Eltern. Sei nicht ungehorsam gegen sie. 

Bist du jiinger als deine Geschwister, so gehorche ihnen. 

Ist dir der Vater oder die Mutter gestorben, so beweine sie. Beweine 
auch deine Verwandten, wenn sie gestorben sind. 

Findest du ein weinendes Kind, so bringe es der Mutter. 
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Sei nicht zornig und wild gegen andere. Du muBt sie nicht schelten 
oder beschimpfen. Sonst werden die Leute sagen, du seiest ein Hexen- 
meister (eine Hexe). 

Wenn du etwas zu essen oder zu trinken hast, so gib deinen unver- 
heirateten Genossen davon mit. Geizig sein ist immer sehr haBlich. 

Die Hunde muB8t du gut behandeln. 

Kulturpflanzen sollst du nicht schadigen. 

Junge, du darfst noch nicht die Madchen lieben. Tust du es, so wirst 
du hart werden. 

Madchen, du sollst nicht hinter den Jungen herlaufen. Du muBt erst 
alter werden. 

Du sollst nicht stehlen. 

Du sollst nicht liigen. 

Du sollst nicht verleumden. 

Alles, was du tust, mu8t du mit Ruhe tun. 

Du darfst kein Eigenbrédler sein. Eigenbrédler sollen aus dem Dorfe 
weggehen. Sie sollen mit ihrer Familie irgendwo allein hausen. Solche Leute 
st6ren den Frieden. 

Du muBt auch nie in deinem Leben von Dorf zu Dorf ziehen, um auf 
Kosten anderer zu leben. Man wird deiner iiberdriissig werden und dir sagen, 
es sel kein Mehl mehr im Hause. Du darfst kein Faulpelz sein. Lege dir 
selbst eine Pflanzung an. 


Den Verheirateten sagte er dies: 

Wenn du erwachsen bist, so liebe deine Gattin. Behandle sie immer gut. 

Die Gattin deines Nachsten darfst du nicht lieben. Tust du es, so wird 
ihr Mann sehr bése auf dich werden. Ein unverheiratetes Madchen aber 
darf man lieben, wenn man selbst noch nicht verheiratet ist. Wenn man 
hungrig ist, so soll man heiraten. Die Gattin wird gut fiir ihren Mann sorgen. 

Du muBt nicht wegen deiner Gattin eifersiichtig sein. 

Geh mit deiner Gattin aufs Feld und hilf ihr bei den Arbeiten. Geh mit 
ihr auch in den Wald oder auf den Kamp, um (wildwachsende) Friichte zu 
sammeln, z. B. Mangaba-, Jabotikaba- und Palmfriichte. Die eBt. 

Gattin, liebe deinen Mann und behandle ihn gut. Andere Manner sollst 
du nicht lieben. Kommt dein Mann miide und hungrig von der Jagd oder 
vom Felde nach Hause, so muB das Essen fertig sein. 


Eltern, habet eure Kinder recht lieb. 

Erzieht sie zu guten Menschen. 

Lehrt sie das Gute. 

Schlagen sollt ihr sie nicht. Zur Strafe konnt ihr ihnen aber Pfeffer 
auf die Zunge oder in die Augen tun. Kinder schlagen ist roh. 

Gebt ihnen kraftige Speisen und laBt sie baden, damit sie zu kraftigen 
Leuten heranwachsen. 

Sodomie sollen eure Kinder nicht treiben. Das ist etwas Schlechtes. 
Tun sie es, so riigt sie. Straft sie mit Stockschlagen. Oder reibt ihnen die 
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Geschlechtsteile mit Mangarataia oder Pfeffer ein. Auch andere haBliche 
Sachen sollen sie nicht treiben. 
Ist einer deiner Téchter die Mutter gestorben, so sorge du fiir sie, o Vater. 


Allen sagte Karusakaybé dieses : 


Du sollst nicht geizig sein. Sage stets: ,, Hier hast du Speise und Trank". 
Geizig sein ist etwas sehr Boses. 

Im Kriege sei tapfer und kein Feigling. Feige sein ist etwas sehr 
Schimpfliches. 

Sei kein békaypadt (Hexenmeister oder Hexe), indem du dich z. B. in 
einen Jaguar oder Aréra verwandelst und dann andere totest. 

Mit Kranken habe Mitleid und behandle sie gut. Gib ihnen Speise 
und Trank. Mache ihnen Mingdus (leicht verdauliche Suppen). Gib ihnen 
Heilmittel. Rufe den wamu% (Medizinmann), wenn notig... Haben sie 
Fieber, so reibe ihnen den Kérper mit dem roten Saft der uk’ ékpidm-Wurzel 
ein. Oder nimm 7pt’ék-Holz, schabe etwas davon ab und driicke den Saft aus. 
Damit reibe den Fieberkranken ein. Schwitzen ist fiir ihn auch ganz gut. 

Bekommst du Besuch, so behandle ihn gut. BegriiBe die Angekommenen 
und nimm die GriiBe entgegen. Unterhalte dich freundlich mit ihnen. Gib 
ihnen zu essen und zu trinken. Weise ihnen im Hause eine Stelle an, wo 
sie ihre Hangematten anbinden kénnen. Die Manner miissen im Mannerhaus 
schlafen. Nur wenn einer von ihnen krank ist, so kann er in einem der 
groBen Hauser schlafen. Sage den Angekommenen: ,,Hier ist Speise und 
Trank. Bindet dort eure Hangematten an.“ Beim Abschied der Gaste bestelle 
die katu (GriiBe). — Kommst du selbst irgendwohin zu Besuch, so bestelle 
die aufgetragenen GriiBe an jeden einzelnen Dorfbewohner. Gehst du wieder 
weg, so verabschiede dich von jedem einzelnen Dorfbewohner. 

Schtirzenjager jage aus deinem Hause fort. 

Deine Stammesgenossen sollst du nicht téten. Wohl aber kannst du 
die békaypat (Hexenmeister und Hexen) unter ihnen téten. 

Sorge stets fiir deine Pflanzung. Pflanze besonders viel Manidk an. — 
Lehrer der Munduruku waren auch Ayvigupé und Tabéd’aksék. 


Der Stamm der Weyd’éne zerfallt in zwei Phratrien, die I Pakpékdne 
(sie die Roten), welche Sonnenabkémmlinge sind, und die I Ririt’dne (sie 
die WeiBen), welche Mondabkémmlinge sind. Eine Phratrie der Schwarzen 
hat es nie gegeben, wie mir von den Mundurukt ausdriicklich versichert 
wurde. ,,Wohl schmiicken wir uns bei den Festen mit roten, weiBen und 
schwarzen Federn. So tragt z. B. der Mutungklan schwarzen Federschmuck.“ 
So sagten sie. 


Die roten Klans sind folgende : 

1. Ishi-riwat Reh-Leute. 

2. Kabd-riwat Vogelart-Leute. 
3. Kapdak-tiwdat Rotjuriti-Leute. 
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Kariu-riwat 
Keévepu-riwat 
6. Kuru-riwdt 
7. Méri-riwat 

8. Paynhu-riwat 

9. Sdw-riwdt 
10. Udku-riwat 
11. Uaru-riwat 
12. Uvytu-riwat 
3. Uvyuy-riwat 
14. Yurt-riwdat 


Rotarara-Leute. 
Japu-Leute. 
Koréka-Leute. 
Kutia-Leute. 
Mae-da-lua-Leute. 
Satiba-Leute. 
Jaku-Leute. 
Baumart-Leute. 
Mutung-Leute. 
Wespenart-Leute. 
Jaguarart-Leute. 


Der Ka-pdak-tiwat (Kopf-rot-Leute) hei8t auch Udremat’u-pakpdak-tiwdt 
(Rotjuriti). Der Rotjuriti hat eben einen roten Kopf. 


Die wei8en Klans sind folgende : 


1. At-riwdt 

2. Akdy-riwat 

3. Ari-riwat 

4. Bhawrd-riwat 

5. Buru-riwat 

6. Dat’ é-riwat 

7. Iku-riwat 

8. Ikupt-riwat 
9. Ipuru-niwat 

10. Karimd-riwat 

11. Kirishi-riwat 

12. Kurap-riwat 

13. Méu-riwat 

14. Parawd-riwat 

15. Pushu-riwat 

16. Puy-riwat 

17. Tawé-niwat 

18. T’untu-riwat 

19. Yutu-riwat 


Faultier-Leute. 
Taperiba-Leute. 
Baumart-Leute. 
Sumpfhirsch-Leute. 
Baumwoll-Leute. 
KGnigssperber-Leute. 
Sperberart-Leute. 
Wespenart-Leute. 
Marakaja-Leute. 
Macaco-de-cheiro-Leute. 
Gummibaumart-Leute. 
Piaba-Leute. 
Krotenart-Leute. 
Araraart-Leute. 
Japing-Leute. 
Vogelart-Leute. 
Macaco-de-prego-Leute. 
Spinnenart-Leute. 
Baumart-Leute. 


Fir T’uni-riwdt sagt man auch einfach Dud-riwdt Spinne-Leute. Dud 


ist das allgemeine Wort fiir Spinne. 
Hunde gehéren zum Klan ihres Herrn. 


Den Angehérigen der einzelnen Klans ist es nicht verboten, die betreffen- 
den Pflanzen und Tiere zu essen. — 

Dies sind die Heiratsgesetze, die Karusakaybé den Weyd'éne ge- 
geben hat: 

a) Jeder Mann soll nur eine Frau haben. (Die Hauptlinge und auch 
andere Manner haben wohl mehrere Frauen.) 
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b) Rote diirfen nicht mit Roten, und WeiBe diirfen nicht mit WeiSen 
heiraten. Vielmehr miissen Rote mit WeiBen, und WeiBe mit Roten heiraten. 
Das Gegenteil tun, gilt als ein Verbrechen. 

c) Welchen Jungen ein Madchen heiraten soll, bestimmen die Eltern, 
und zwar zu einer Zeit, wo Junge und Madchen noch Kinder sind. Solche 
verlobte Kinder heiBen 7 mat’um’ap. — Die Mutter des Madchens hat dar- 
auf zu achten, daB ihre Tochter in den miitterlichen Klan kommt. Ist z. B. 
die Mutter eine Burzi, so hat die Tochter einen Burui-Jungen zu heiraten, 
damit die zukiinftigen Kinder (der Tochter) wieder Buru werden. 

d) Haben die beiden jungen Leute das heiratsfahige Alter erlangt, so 
geht der Brautigam zur Mutter der Braut und sagt: ,,Ich will dein Kind 
haben. Worauf die Alte sagt: ,Sprich mit ihrem Vater.“ Der Junge geht 
also zum Vater der Braut und wiederholt seine Bitte. Der Alte fragt : ,,Ver- 
stehst du zu jagen, eine Pflanzung anzulegen ?“ Der Junge bejaht das natir- 
lich. Darauf sagt der Alte denn: ,Gut! Dann hange deine Hangematte 
bei uns auf. Damit ist die Naturehe abgeschlossen. 

Der junge Mann hat nun wahrend eines Jahres der Familie seiner Frau 
zu dienen, muB sich aber auch eine eigene Pflanzung anlegen. Denn nach 
einem. Jahre ist er frei und kann wohnen, wo er will. Dann muB er natiirlich 
seine eigene Pflanzung haben, um anderen nicht zur Last zu fallen, was 
keinem Munduruku gefallt. 

e) Die junge Frau gehort auch weiterhin zum Klan ihres (eigenen) Vaters. 

f) Die Kinder hingegen gehéren zum Klan des Vaters. Denn dem Vater 
sind sie zuzuschreiben. Die Tatigkeit der Mutter bei der Zeugung ist mit 
der des Bodens zu vergleichen, der die Saat aufnimmt. 

Ist also der Vater ein Karu, so sind es auch Sdéhne und Tochter. Nur 
wenn ein Klan mit einem anderen verwandt ist, kann das Kind auch den 
Klannamen des verwandten Klans bekommen. So sind verwandt die Tawé 
mit den Dud. 

g) Ist ein Kind geboren, so haben die Eltern die Couvade zu halten. 
Der Mann mu8 an einem dunklen Platz im Hause in seiner Hangematte 
liegen, hat fiir die Frau zu sorgen und die Besuche zu empfangen. Er darf 
nur im Notfall aus dem Hause gehen. 

Die beiden Eheleute diirfen in dieser Zeit gewisse Fleischarten, wie 
Jabuti, Kaitetu und Taitetu nicht essen (i u-pi-dt = es essen-nicht-seiend). 
Ebenso ist Lehmtreten und irgendwelches Anbinden beim Hausbau verboten. 
Strengstens ist geschlechtlicher Verkehr untersagt. 

Welches ist nun der Sinn der Couvade? Darauf sagen die Mundurukt : 

»Das Kind ist innigst mit Vater und Mutter verbunden. So miissen 
beide, auch der Vater, alles unterlassen, was das Kind irgendwie schadigen 
konnte. Tun sie das nicht, so hat das Kind den Schaden. Es fangt an zu 
weinen, kann nicht recht atmen, usw.“ 

Die Couvade hért auf, wenn das Kind kraftig (portugiesisch ,,durinha“, 
hart) geworden ist. 

h) An der Spitze eines Dorfes steht der Weyd’éne kékékdt (Unserer- 
Leute Herr), der Hauptling. Er und seine Frau haben groBe Gewalt. Das 


Karusakaybé, der Vater der Munduruki 1017 


Amt ist in der Familie erblich. — Der Stamm hat mehrere Kriegsanfiihrer, 
von denen jeder einem Bezirke vorsteht. Sie heiBen i it’égn’dp. Kriegs- 
anfiihrer des Cururubezirkes ist der alte Careca. Auch den brasilianischen 
Staatschef in Belém do Para nennen die Mundurukt 7 it’égn’dp. 

Berater des Hauptlings sind altere Leute. Denn die jiingeren miissen 
noch viel lernen ; sie miissen bescheiden sein. 


Diesen Angaben sei noch folgendes hinzugefiigt : 

Wie bereits oben gesagt wurde, herrscht bei den Munduruku vor 
der Ehe die freie Liebe. Jungfraulichkeit ist ihnen eine unbekannte Tugend. 
Wenigstens ist es heute so. So hat denn wohl jeder junge Mann seine 
Geliebte (¢ warvtp). Prostitution als Beruf ist nicht bekannt. Doch gibt es 
Weiber, die sich jedem hingeben. Man nennt sie yapu. — 

Abtreibung ist bekannt. Sie wird bewirkt durch. Pflanzenmittel oder 
durch Massieren. Will man sich bereits geborener Kinder entledigen, so tétet 
man sie einfach ; wirft sie z. B. ins Feuer. Von Zwillingen muB einer das Leben 
lassen. Man kann sich namlich nicht vorstellen, da8 eine Frau bei einer 
Geburt zwei Kinder auf einmal von ihrem Manne bekommen kann. Eins 
ist vom d@’urupari (Teufel). 

Stirbt eine Frau zur Zeit, wo das Kind noch klein ist, so gibt man es 
ihr mit ins Grab. Die Mundurukt meinen, die Mutter sdéuge ihr Kind in einem 
solchen Falle im anderen Leben. Dasselbe tun die Apiaka. 

Bei den Mundurukufrauen kann man alle zwei Jahre mit einer Geburt 
rechnen. Und zwei Jahre lang sdugen sie das Kind, selbst wenn sie unter- 
dessen bereits wieder schwanger geworden sind. Die Kinder fangen an zu 
krankeln. Die Mission hat alles getan, um diesen Ubelstand abzustellen, 
aber ohne besonderen Erfolg. 

Im allgemeinen haben die Frauen eine leichte Geburt. Fiir anormale 
Falle stehen die Geburtshelfer beiderlei Geschlechtes bereit, die ihre Kunst 
ganz gut verstehen. Besonders besitzen sie die Haupttugend eines guten 
Chirurgen, die Ruhe. 

Die mundurukuischen Eltern lieben ihre Kinder und suchen, ihnen 
eine gute Erziehung zu geben. GréBter Wert wird darauf gelegt, daB die 
Kinder begreifen, daB man mit dem Nachsten in Frieden leben inuB, daB 
ein jeder dem anderen helfen muB. 


19. Die neue Sprache 


Karusakaybé lehrte die Mundurukut auch eine neue Sprache, das heutige 
Mundurukuische. 

Eines Tages ging er zu einem Kamp, dem Aru-d’u-bi (Papageien-d'u- 
Kamp ; d’u, weil diese Papageiart so singt. Hat mit d’w = ,,sehen nichts zu 
tun). Dort belauschte er die Papageien, um deren Sprache zu erlernen. In 
seinem Versteck schrieb er alle Worte des Papageien mit schwarzer Farbe, 
die er vom RuB des Pau-candeia (Feuerholz) gemacht hatte, auf Papier. Das 
Papier hatte er von Baumwolle gemacht. Dann kehrte er nach Udakupari 
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zuriick und brachte den Leuten die Papageiensprache bei, weil die alte Sprache 
haBlich war, und damit sie die 7 shipit (ihre GroBmiitter) wiBten. Die Pari- 
tintin lernten die neue Sprache nicht, weil sie, nachdem sie aus dem Erd- 
loche gekommen waren, sofort in die Walder gingen. 

Die alte Sprache heiBt kéydve aia (Vorfahren Sprache). 


Uber die neue Sprache erzahlt man sich aber auch dies: 

Die Tawadne (Dickbeiner) kamen von Osten her zu den Munduruku, 
welche ihnen sagten: ,,Wir verstehen eure Sprache nicht. Was sagt ihr ?“ 
Die Tawadne blieben nun bei den Munduruku und machten sich Hauser. 
Da erlernten die Mundurukui die Sprache dieser Indianer. Die Tawadne 
kamen von Sonnenaufgang her. Sie zogen von Osten nach Westen. 


Die neue Sprache gehort zu der Sprachengruppe, welche ,,ich“ mit un 
(absolut) oder « (Possessiv- und Verbalpronomen) wiedergibt. Diese Idiome 
werden in dem weiten Gebiet gesprochen, welches zwischen Xingu und Madeira 
liegt. Je naher man dem Madeira kommt, desto mehr nimmt der tupiische 
EinfluB auf diese Sprachen ab. 
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Analecta et Additamenta 


Alteuropdische Spuren der Bumerangkultur. — Vielleicht nirgends in der euro- 
paischen Friihgeschichte wird die Frage ,,Konvergenz oder Verbreitung von Kultur- 
elementen ?“ so deutlich und dringlich gestellt, wie im Fall der Ertebdlle-Keramik. Drei 
grundlegende Fakten sind bei jedem Versuch ihrer Beantwortung unbedingt zu beachten : 


1. Hieb- und stichfeste Belege fiir ein boreales Alter konnten bisher nicht erbracht 
werden *, doch ist wenigstens mit einem Hineinreichen in das friihe Atlantikum zu 
rechnen. 

2. Neolithische, d. h. keramikfiihrende Kultur ist in dieser Zeit in der Nachbarschaft 
der Ertebélle-Gruppe noch nicht vorhanden. 

3. Die nachsten wirklich brauchbaren typologischen Ankniipfungspunkte finden sich 
erst in Afrika, allenfalls auf der iberischen Halbinsel. 


Daraus ergeben sich die beiden folgenden grundsatzlichen Méglichkeiten : 


1. Es handelt sich bei der Ertebdlle-Keramik um eine selbstandige Erfindung des 
Nordens ®. : 

2. Die Ertebélle-Keramik geht auf Kulturiibertragung oder Reeinflussung tiber groBe 
Entfernungen zuriick °. 


Bei einer Entscheidung fiir die letztere Moglichkeit stellt sich die Aufgabe, nach 
weiteren Kulturelementén zu suchen, die eine Verbindung zwischen Nordafrika und 
Nordeuropa in der fraglichen Zeit belegen. Sie lassen sich auf einem zunachst uner- 
warteten und iiberraschenden Weg aufspiiren, namlich tiber die sog. Bumerangkultur. 

Von L. Franz‘ und O. Mencuin ® schon beachtet, werden die Zusammenhange 
zwischen der Bumerangkultur und Erscheinungen des europaischen Mesolithikums und 
Neolithikums durch P. Laviosa-ZaMBoTTI in ein neues Licht geriickt *. Sie konstruiert 
eine ,,den Ackerbau vorbereitende Schicht“ von ,,protohamitischem“ Capsien-Ursprung, 
die unter anderem durch Bumerang, Parierstock, Scheibenkeule-Grabstockbeschwerstein 
und Bogenbewaffnung charakterisiert sein und sich von Nordafrika ins obere Nilgebiet, 
nach Europa und iiber Siidasien bis nach Australien verbreitet haben soll. Dieser Gedanke 
stellt wohl eine der fruchtbarsten Anregungen in dem eigenwilligen Werk Laviosa- 
Zampottis dar, bedarf jedoch zunachst einiger kritischer Einschrankungen. 

Die Annahme einer nordafrikanischen Heimat beruht auf dem Prinzip Laviosa- 
ZaMBOTTIS, die primaren Entstehungszentren von Kulturen dort zu suchen, wo sie 
archdologisch erstmals faBbar werden. Das ist ein bedenklicher SchiuB e silentio, weil 


der von dem Vorkommen der Bumerangkultur umgriffene gewaltige Raum archdologisch 


1 Vgl. Univ. of London. Inst. of Archeol. Ann. Report 4. 1946/47. pp. 46 ff. 


2 7. B. V. G. CHILDE, Prehistoric Migrations in Europe. 1950. pp. 33 f. 


8 J. G. D. Crarx, Die mittlere Steinzeit. Historia Mundi (begr. von F, Kern) 


Bd. I (im Druck). : 

L. Franz, Alteuropaische Wurfhélzer. Festschr. P. W. Schmidt. 1928. pp. 800 ff. 
O. MENGHIN, Weltgeschichte der Steinzeit. 1931. 
P. Laviosa-ZAMBoTTi, Origini e diffusione della civilta. 1947. 


, 
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gréBtenteils unerforscht ist. Dariiber hinaus kénnen hdlzerne Gerate, wie Bumerang 
und Parierstock, nur unter sehr giinstigen Erhaltungsbedingungen und auf Abbildungen 
durch Jahrtausende iiberliefert werden. Auch in archdologisch gut bekannten Gebieten 
werden sie also nur selten unmittelbar zu erfassen sein. 

Halten wir demnach eine nordafrikanische Heimat nicht fiir erwiesen, dann 
besteht auch keine Veranlassung, den Formenkreis der Bumerangkultur nach den dort 
mit dem Bumerang vergesellschafteten Elementen zu umschreiben. Seit langem wird 
die Bumerangkultur nicht mehr als eigener Kulturkreis behandelt, sondern kann fir 
Australien als ,,Mischung einer Urkultur mit altester mutterrechtlicher Kultur“ 2 fur 
das Nilgebiet mit einer Hirtenkultur aufgefaBt werden. Wollen wir diese ,,alteste mutter- 
rechtliche Kultur“ naher abgrenzen, so werden wir ihr diejenigen Elemente zuschreiben 
kénnen, die in den sonst so unterschiedlichen wildbeuterischen Gruppen Australiens und 
der Hirten am Nil gemeinsam vorkommen. Das sind — wenn wir uns fiir unsere Zwecke 
verstandlicherweise auf die ,,handgreiflicheren“ beschranken — die schon von GRAEBNER 
herausgestellten : Bumerang, Parierstock und Zahnausschlagen. 

Da die Herkunft aus der jagerischen Kultur Nordafrikas unbewiesen und unwahr- 
scheinlich ist, besteht auch kein Grund, diese Elemente als Zeugen einer ,,den Ackerbau 
vorbereitenden Schicht“ anzusehen, sondern sie kénnen Ejinfliissen einer tatsachlich 
schon pflanzerischen, von jiingeren Kulturen weitgehend tiberdeckten und nur noch in 
nicht mehr selbstandigen Restbestanden greifbaren Schicht darstellen. 

Verfolgen wir die archdologischen Belege in Afrika und Europa, so treffen wir 
Bumerang oder Krummkeule ® und Parierstock zunachst in der alteren pradynastischen 
Kultur Oberagyptens (Badarian, Amratian) ® und der ostspanischen Felsbilderprovinz ™. 
In der litorina-zeitlichen Ertebdlle-Fundschicht vom Braband-See (Jiitland)  hatten 
sich bumerangartige Holzgerdte erhalten *, daneben ein Wurfholz von einem Typ wie 
er in Australien vorkommt und auBerdem auf der ,,Geierstele“ abgebildet ist 4%. Neuer- 
dings fand sich eine solche Waffe auch in einer wohl etwas alteren (spatborealen) Schicht 
von Rtide (Schleswig) 14. Vom Braband-See liegen ferner Flachkeulen vor }5, auBerdem 
vielleicht von. Riide 1*, doch kann es sich hier auch um eine Speerschleuder handeln. 
Aus dem Gebiet zwischen Norddeutschland-Siidskandinavien und Ostspanien sind nur 
Wurfhdélzer aus Pfahlbauten der Schweiz bekannt, sowie Abbildungen von Krummstaben 
im westeuropdischen Megalithkreis 1’, von denen aber zweifelhaft ist, ob sie etwas mit 
bestimmten Formen afrikanischer Wurfhdélzer zu tun haben ?°. 

Gut bezeugt ist die Sitte des Zahnausschlagens. Sie ist im Natufien Palastinas, 
im spaten Capsien und Oranien Nordafrikas und im ostafrikanischen Neolithikum 
belegt 1. In Europa scheint sie bei einigen Schadeln aus der Ofnethéhle und von 
Kaufertsberg vorzuliegen *°. Bei diesen, wie bei den Funden vom Hohlestein, finden 
wir als weiteren Hinweis auf Elemente pflanzerischer Kultur die Bestattung unmittelbar 


7 W. Scumipt, Handbuch der vergleichenden Religionsgeschichte. 1930. p. 234. 

8 Ob es sich dabei tatsachlich um Bumerangs sensu stricto, also um Kehrwieder- 
keulen handelt, ist natiirlich nicht mehr festzustellen, aber auch relativ unwichtig, da 
die Wurfkeule fiir Jagd und Krieg auch in Australien nicht dieses Prinzip verkérpert. 

® Laviosa-ZAMBOTTI a. a. O. 

10 z, B. Minateda: H. Brevi, Anthropologie 30. 1920. p. 7; Pindal: R. R. Scumrpt, 
Der Geist der Vorzeit. 1934. p. 1144. 

11 Tu. THomson und A. JENSEN, Aarbéger 21. 1906. pp. 1 ff. 

12° FRANZ a.a.O, Abb. 4, 4-2. 

18 FRANZ a.a.O. p. 801 u. Abb. 4, 9. 

14H. SCHWABEDISSEN, Germania 29. 1951. pp. 308 ff. mit Abb. 2, 4. — Aus- 
grabungen im Sommer 1951 haben dort weitere, auch fiir unser Problem wichtige Auf- 
schliisse erbracht, die noch nicht verdéffentlicht sind. ‘ 

15 Franz a.a.O. Abb. 1, 16-17. 

16 SCHWABEDISSEN a.a.QO. Abb. 2, 7. 

17 FRANZ a. a.O. 804. 

18 z, B. W. Scumipt und W. Koppers, Volker und Kulturen. 1924. p. 82 Abb. 63. 

® L. S. B. Leakey, Stone Age Africa. 1936. p. 176; C. S. Coon, The Races of 
Europe. 1948. 2. Aufl. p. 43. 

70 Coon a.a.O. p. 68 Anm. 27, 
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nach dem Tod vom Ké6rper getrennter Schadel, die groBenteils mit einer Keule oder 
einem Beil eingeschlagen sind und mit einigem Recht Kopfjagd vermuten lassen 2". 

Die Menschenreste aus der Ofnethdhle und von Kaufertsberg haben auch deshalb 
starke Beachtung gefunden, weil sie das alteste Vorkommen eines wirklich brachyke- 
phalen Typus in Mitteleuropa darstellen, dessen Herkunft zu den verschiedensten 
Theorien AnlaB gegeben hat. Neuere Untersuchungen ergaben bemerkenswerte Bezie- 
hungen zu kurzképfigen Elementen aus dem Oranien von Afalou (Nordafrika), mit 
denen sie auch kulturell durch das Zahnausschlagen verkniipft sind, einerseits und der 
Borreby-Form des Nordens andererseits 2%. 

Ein schwieriges Kapitel bildet das chronologische Verhaltnis der angefiihrten 
Funde zueinander. Mit der Zuordnung zum Mesolithikum oder Neolithikum ist zu- 
nachst noch nichts gewonnen, weil es sich dabei um eine phaseologische Bestimmung 
handelt. Die Ablésung der jagerischen Kultur des Mesolithikums durch die bauerliche 
des Neolithikums erfolgte in einer betrachtlichen zeitlichen Staffelung von Siiden nach 
Norden. In Skandinavien z. B. hielt vollneolithische Kultur bestenfalls wahrend, eher 
aber erst nach der Zeit des alten Reiches von Agypten ihren Einzug. Ein objektiver, 
d.h. von kulturgeschichtlichen und typologischen Erwagungen freier Zeitmesser ist fiir 
das Gesamtgebiet von Afrika bis Skandinavien durch geologisch-klimatische Unter- 
suchungen noch nicht zu gewinnen, da eine Korrelation der mittel- und nordeuropdischen 
pollenanalytischen Horizonte mit den letzten Pluvial- und Trockenphasen Afrikas noch 
nicht durchfiihrbar ist. Die Feststellung absoluter Daten mit Hilfe des Radiocarbon- 
Tests ist noch nicht zuverlassig genug **. Wenn wir den bisherigen Ergebnissen aber 
einigermaBen trauen diirfen, so riicken sie eine zeitliche Beriihrung oder gar Uber- 
schneidung der friihneolithischen Kulturen des vorderasiatisch-kaspischen Gebietes und 
der borealen Klimaphase Mittel- und Nordeuropas in den Bereich des Méglichen *4. 

Die nérdlichen Vorkommen von Wurfhélzern kénnen derzeit friihestens in das 
Ende der Borealzeit und in das Atlantikum datiert werden. In Norddeutschland und 
Skandinavien sind fiir diese Periode u. a. die querschneidigen Pfeilspitzen charakteri- 
stisch **, die in Frankreich in spaten Tardenoisien-Horizonten zusammen mit Anzeichen 
neolithischen Einflusses vorkommen **. Fiir eine spate Datierung der siiddeutschen 
Schadelsetzungen sprechen auBer anderen Anzeichen ?’ die Verletzungen mit beil- oder 
keulenartigen Geraten **. Die Bumerangdarstellungen treten in der altesten Bilderschicht 


21 W. GIESELER,, Die siiddeutschen Kopfbestattungen. ,,Aus der Heimat“ 
(Ohringen) 59. 1951. pp. 291 ff. — CLARK a.a.O. mochte wegen des Verhaltnisses der 
Geschlechter und Altersstufen Kopfjagd annehmen. 

22 Coon a.a.O. pp. 66 ff. u. pp. 128 f. 

23 Das haufig als ,,Paradepferd“ zitierte Datum eines Grabes aus der friihdyna- 
stischen Zeit Agyptens trifft nur dann das Richtige, wenn man die alte Chronologie 
E. MEYERS zugrundelegt, die wohl endgiiltig als zu_hoch erwiesen sein diirfte. Vgl. 
V. Mrojcic, Chronologie der jiingeren Steinzeit Siidosteuropas. 1949. pp. 6 ff. 

24 Vgl. C. M. B. McBurney, Radiocarbon Dating Results from the Old World. 
Antiquity 26. 1952. pp. 35 ff. — Die Kulturen von Jarmo (Antiquity 24. 1950. pp. 189 ff.) 
und aus der Belt-Hoéhle umfassen nur einen Teil derjenigen Elemente, die das Neolithikum 
ausmachen. Deswegen miissen sie aber keineswegs als vor- oder friihestneolithisch ange- 
sehen werden, sondern diirften ebenso wie das Natufien mit seinen Erntemessern eher 
als paraneolithische Erscheinungen aufzufassen sein, die auf Beeinflussung jagerisch- 
sammlerischer Kulturen durch jungsteinzeitlich-bauerliche Einwirkungen zuriickgehen. 

25 H. SCHWABEDISSEN, Die mittlere Steinzeit im westlichen Norddeutschland. 
1943. p. 127. 

te z. B. Cuzoul de Gramat VI: R. Lacam, A. NIEDERLANDER, H. V. VALLOIS, 
Arch. Inst. Paléont. Hum. Mém. 21. 1944. p. 34. Y ase: 

27 Aus der Ofnethdéhle liegen nur wenige mikrolithische Artefakte vor, dabei eine 
Spitze mit retuschierter Basis, die nur noch ganz entfernt an die im franzésischen alteren 
Tardenoisien auftauchenden, aber bis in das Endmesolithikum Belgiens und des Nieder- 
rheingebietes andauernden Tardenoisspitzen erinnert. Einfache Spitzen mit retuschierter 
Basis treten in den gleichen spatmesolithischen Horizonten wie die querschneidigen 
Pfeilspitzen auf, bilden aber keine gute Leitform. — Ofnet: R. R. ScHMIDT, Die dilu- 
viale Vorzeit Deutschlands. 1912. Taf. 13, 8. 

28 GIESELER a. a. O.; TH. Mortison, Zeichen gewaltsamer Verletzungen an den 


Ofnet-Schadeln. Anthrop. Anz. 13. 1939. pp. 79 ff. . 
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der Station Minateda der ostspanischen Felsmalereien auf **, die allenfalls in das spate 
Capsien, eher aber in ein Neolithikum von Capsientradition gehéren *. In Agypten 
ist der Bumerang erstmals fiir die friihneolithische Badarikultur nachweisbar, fiir das 
zwischen Agypten und Spanien liegende Gebiet nur zu erschlieBen. Fiir seine Anwesen- 
heit spricht die gute Bezeugung des Zahnausschlagens im Oranien und Capsien. Zu 
beachten ist jedoch, da8 es sich hier nur um das jiingere Capsien und Oranien handelt, 
die ebenso wie das Natufien dem Friihneolithikum zeitlich parallel laufen diirften. 
Bisher ist der Bumerangkomplex also nicht vor den Altesten Bauern- 
kulturen nachweisbar, so daB auch von dieser Seite her Bedenken gegen die Auf- 
fassung Laviosa-ZAMBoTTIS erhoben werden miissen. Wenn es sich um eine alte 
pflanzerisch-mutterrechtliche Schicht handelt, so scheinen ihre Elemente doch erst 
Hand in Hand mit neolithischen Erscheinungen nach Europa gelangt zu sein. Ob das 
in Verbindung mit Bodenbauwirtschaft geschah *! oder in jagerischem Zusammenhang *?, 
bleibe dahingestellt. Es diirfte sich jedoch um eine mehr oder minder neolithisierte 
Kulturstromung gehandelt haben **, was erneut den Blick auf die Frage der Keramik 
lenkt, bei der man nur ungern auf die Feststellung kontinuierlicher Verbreitung ver- 
zichtet. Es ist aber zu bedenken, da8 fiir Europa eine Beschrankung derart friiher 
Topferware auf die Ertebéllekultur durch ein Schweigen der Quellen vorgetauscht sein 
kann. An manchen Oberflachenfundstellen Mittel- und Westeuropas mégen solche Zeug- 
nisse vorgelegen haben. Erhéhte Aufmerksamkeit ware in Zukunft aber vor allem den 
spatmesolithischen Schichten der Héhlen und Felsschutzdacher zu schenken. Bei alteren 
Ausgrabungen mag hier manches nicht beachtet oder um der sauberen chronologischen 
Trennung willen als nachtragliche Vermengung gedeutet worden sein. 

AbschlieBend sei noch darauf hingewiesen, daB die Zusammengehérigkeit der 
Elemente des Bumerangkomplexes in Alteuropa mit Hilfe des archdologischen Materials 
allein kaum erkannt worden ware. Es handelt sich hier um ein gutes Beispiel fiir die 
Wichtigkeit eines engen Zusammenwirkens der Ethnologie und der prahistorischen 
Archaologie. Die Dokumentation mag vom Gesichtspunkt der Quantitat und Kontinuitat 
recht schwach erscheinen. Das diirfte aber wohl nur auf der geringen Wahrscheinlich- 
keit der Erhaltung von Holz (Bumerang, Parierstock) und Knochen (Zahnausschlagen) 
beruhen und zeigt eindringlich, zu welchen Fehlschliissen bei solcher Liickenhaftigkeit 
des Quellenmaterials eine Kulturgeschichte auf rein archdologischer Basis fiihren kann. 


Kari J. NArr. 


Kulturwandel im Xingu-Quellgebiet. — Als Kari VON DEN STEINEN 1884 und 
1887-88 seine Expeditionen in das Quellgebiet des Xingu machte, fand er dort ein fast- 
unberiihrtes Indianerparadies mit zahlreichen Sté4mmen und belebten Dérfern vor. 
Nach der Schatzung des Forschers lebten damals am oberen Xingu 2500-3000 Indianer. 


29 BREUIL a. a. O, 

%° So liegen z.B. aus der Valltorta-Schlucht nur neolithische Funde vor. Vgl. 
J. MaLucner, Ampurias 1. 1939. pp. 108 ff. J 

31 Hier ware z.B, das Problem des Arisiens erneut zu iiberpriifen. 

_ _ % Ob auch Zusammenhange mit Siid-Nordwanderungen der jiingeren mikroli- 
thischen Industrien festzustellen sind, kann hier nicht untersucht werden. Uber der 
scharfen Herausarbeitung kleiner Gruppen, die in den letzten beiden Jahrzehnten im 
Vordergrund stand, sollte man jedenfalls — so wichtig und unentbehrlich sie auch fiir 
die Gewinnung eines zuverlassigen Koordinatensystems ist — nicht die groBen Zu- 
sammenhange vergessen und sich vor allem dessen bewu8t bleiben, da8 man mit 
Mikrolith-Typen keine Kultur- und Vélkergeschichte schreiben kann. | ut 

: “ Sicherheit ist in dieser Frage allerdings nicht zu gewinnen, da Altere Vorkommen 
sich m6glicherweise auf Grund der Verganglichkeit des Materials unserer Kenntnis entzie- 
hen. Die Zugehérigkeit der Funde von Kaufertsberg (F. BIRKNER, Beitrage zur Anthro- 
pologie und Urgeschichte Bayerns. 19, 1914. p. 125) und Hohlestein (GresELER a. a. O. 
pp. 297 f.) zu friihmesolithischen Kulturen ist aber keineswegs iiberzeugend belegt. 
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Es gab 9 Dorfer der Nahukwa, 8 der Bakairi, 4 der Kamayura, 3 der Mehinaku, 2 der 
Yaulapiti, 2 der Trumai und je 1 der Waura, Kustenau und Auet6. Die Einwohner- 
zahl der Dérfer schwankte zwischen 30 und 150. 

In dem von KaRL VON DEN STEINEN besuchten Gebiet wohnen nach FERREIRA 
und GaLtvAo * heute etwas weniger als 700 Indianer, die sich auf 14 Stamme und vier 
Sprachgruppen verteilen : 

Kalapalo (Karaibisch) 150 Indianer ; Kamayura (Tupi) 110 Indianer ; Kuikuru 
(Karaibisch) 110 Indianer ; Mehinaku (Aruakisch) 100 Indianer ; Waura (Aruakisch) 
94 Indianer ; Auet6é (Tupi) 25 Indianer; Trumai (Isolierte Sprache) 25 Indianer ; 
Nahukwa (Karaibisch) 20 Indianer ; Yaulapiti (Aruakisch) 18 Indianer ; Matipu (Kazai- 
bisch) 15 Indianer ; Suva (Karaibisch) 6 Indianer. 

Hinzukommen die diesen Stammen feindlich gesinnten Suya, Xicéo und Xuca- 
ramae, von denen weder GroBe noch Lage der Niederlassungen bekannt sind 2. 

Die elf zuerst genannten Stamme, unter denen es, als sie noch volkreicher waren, 
éfter zu Streit und zu blutigen Fehden kam, leben heute miteinander in Frieden. Sie 
tragen keine Kleider, kennen keine portugiesischen Worte und trinken kein Feuerwasser, 
scheinen also von der Zivilisation unberiihrt geblieben zu sein. Als 1945 die Expedition 
Xingu-Roncador in das Gebiet der Indianer kam, sahen die meisten von ihnen zum 
ersten Mal weiSe Menschen. 

Trotz der sprachlichen Zersplitterung bilden diese elf Stamme in gewissem Sinne 
eine kulturelle Einheit, auf die schon VON DEN STEINEN hinwies. GALvAo spricht von 
einer ,,area do uluri“ (u/uvi = Schambekleidung der Frauen, die sich bei allen Stammen 
der Zone findet). Gemeinsame Kulturelemente sind nach ihm folgende : 

Ovale Hauserform, rundes Dach, kein Absatz zwischen Wand und Dach, kreis- 
férmige Stellung der Hauser im Dorf; groBe konische Vogelkafige; TongefaBe von 
runder, flacher Form, Lebewesen darstellende Tontépfe, Herstellung ausschlieBlich durch 
Waurafrauen ; Halsketten aus rund oder rechteckig geschliffenen Stiickchen von 
Muscheln oder Schneckenhausern ; Anbau und Verwertung der Mandioka, Ackerbau im 
allgemeinen ; Uberwiegen der Fischnahrung vor der Fleischnahrung. 

Ob erbliche Hauptlingsfolge, verschiedene schamanistische Zeremonien und mytho- 
logische Traditionen sowie die Institution der GroBfamilie zu den gemeinsamen Kultur- 
elementen gehéren, bedarf noch der Untersuchung. 

Ausgangspunkt des Kulturaustausches kénnte ein von den Kamayura kwaryp 
genanntes Fest gewesen sein, das jahrlich abwechselnd bei den einzelnen Stammen 
gefeiert wird. In wirtschaftlicher Hinsicht bietet es den Zusammenkommenden die 
wichtigste Tauschgelegenheit. 

Ein Beispiel fiir die Akkulturationskraft des Gebietes liefern die eine isolierte 
Sprache redenden Trumai, die erst verhaltnismaBig kurze Zeit in dieser Zone wohnen. 
In den Berichten vom Eindringen der Trumai in das Gebiet der Xingu-Stamme kommt 
die urspriingliche Fremdartigkeit dieser Menschen, die sich heute kulturell kaum von 
den anderen unterscheiden, stark zum Ausdruck. 

Auf wirtschaftlichem Gebiete steht dem eine starke Neigung zur Differenzierung 
und Spezialisierung gegeniiber. Die Waurafrauen beherrschen die Topferei. Fast alle 
TongefaBe, die es am oberen Xingu gibt, stammen von ihnen, Bei den haufigen Angriffen 
der Suya sind die geschickten Tépferinnen das Ziel der Uberfalle. Kalapalo und Kama- 
yura sind durch zierliche Halsketten bekannt, die si€ aus Muscheln und Schnecken- 


1 FERREIRA MANOEL RopricuzEs : Terras e Indios do Alto Xingu. Sao Paulo (s. a.). 
CaRvALHO José C.M., DE Lima PEepRo E. e Epuarpo GatvAo: Observacdes Zoold- 
gicas e Antropolégicas na Regido dos Formadores do Xingu. Introdugao de H. A. TorREs. 
Rio de Janeiro 1949. ° Ae 

2 Die in der Aufzahlung nicht genannten Bakairi leben heute auBerhalb der 
indianischen Vélkerfamilie in den Niederlassungen des Indianerschutzes am Parana- 
tinga und Batovi. Bei meinem Besuch im Februar dieses Jahres fand ich am Parana- 
tinga ungefahr 130 und am Batovi ungefahr 40 Bakairi, die fast alle im Dienste des 


Indianerschutzes standen. 
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hdusern herstellen. Die besten Bogen, die aus starkem, schwarzen Holz verfertigt ind, 


liefern die Kamayura. 

Die Handler des Gebietes, die Mehinaku, kommen auf ihren Fahrten bis zu den 
Niederlassungen des Indianerschutzes am Batovi und Paranatinga, um fir Tontopfe, 
Halsketten, Bogen und Pfeile die Produkte der Zivilisation, Axte, Hacken und andere 
Eisengerate, einzutauschen °. 

Die sprachliche Zersplitterung bildet kein ernstes Hindernis fiir die mannig- 
faltigen kulturellen und wirtschaftlichen Beziehungen, da in fast allen Dorfern Vertreter 
anderer Stamme leben und vermitteln*. Es herrscht ein ununterbrochener Besuchs- 
verkehr unter den Stammen. Familien und ganze Indianergruppen verbringen Monate 
bei den Nachbarn, von denen sie gut behandelt werden. 

Das Indianerparadies im Xingu-Quellgebiet geht seinem Ende entgegen. Vom 
Siidosten, vom Rio das Mortes aus, ist die Expedition Xingu-Roncador der Fundagao 
Brasil Central ins Land eingedrungen, um eine groBe DurchgangsstraBe zum Amazonas 
anzulegen. Vom Siidwesten, von Cuiaba aus, sucht ein groBes Kolonisationsunternehmen 
das Land aufzuschlieBen, das in seiner Fruchtbarkeit Hunderttausenden Lebensmég- 
lichkeit geben kénnte. Die Indianer sollen nicht, wie das noch vor einigen Jahrzehnten 
Brauch war, verjagt oder ausgerottet werden, sondern in ihrer Heimat bleiben und dort 
Recht auf Schutz und Betreuung haben. Wie anderswo, so werden auch hier die Indianer 
sich aber nur dann behaupten kénnen, wenn sie ihrer Lebensweise, ihrer Kultur, ihrem 
Lebensziel untreu werden und die Lebensweise der von den Caboclos gebildeten Misch- 
lingsbevélkerung annehmen °. Viele Stamme sterben heute schon aus. Die letzten Suva, 
sechs an der Zahl, halten sich im Dorfe der Kuikuru auf. Von Zeit zu Zeit besuchen 
sie ihr friiheres Dorf, in dem noch ein einziges Haus iibriggeblieben ist, um so zu zeigen, 
daB sie einen selbstandigen Stamm bilden. Die beiden Letzten, Mutter und Sohn, des 
ehemals bedeutenden Kustenau-Stammes leben bei den Waura. 


WILHELM SAAKE, 


8 In der Trockenzeit besuchen die Mehinaku die beiden Niederlassungen am 
Paranatinga und Batovi, um mit den Bakairi Tauschhandel zu treiben. Die wenigen 
Gegenstande indianischer Kultur, die ich in den Hausern der Bakairi fand — Tontépfe, 
Halsketten, Bogen aus schwarzem Holz — waren durch Vermittlung der Mehinaku ins 
Dorf gekommen. 

4 Der Leiter des Maskenfestes, das am 10. 2. 1952 in der Bakairi-Niederlassung 
am Paranatinga stattfand, war ein Mehinaku, der die Sprache seines Stammes noch 
beherrschte. Dieser Mann, der die Stellung eines Medizinmannes unter den Bakairi ein- 
nahm, unterrichtete auch die jungen Burschen in den Brauchen und Mythen des Stammes. 

5 Die Bakairi haben fast: vollstandig ihre eigene Kultur verloren. Die Schule 
am Paranatinga wird ziemlich regelmaBig von 40-50 Indianerkindern besucht. Die 
jungeren Stammesgenossen verstehen deshalb zum groBen Teil etwas vom Lesen und 
Schreiben. Die portugiesische Sprache wird von Mannern und Frauen mit ziemlicher 
Gelaufigkeit gesprochen. Man vertraut den Medikamenten der WeiBen mehr als den 
zweifelhaften Kraften der Medizinmanner. Zur Entbindung kommen fast alle Frauen 
in das Spital der Niederlassung. Die Indianer bitten um die Taufe ihrer Kinder, damit 
diese, wie die brasilianischen Kinder, einen Padrinho und eine Madrinha haben und 
nicht mehr verdchtlich als ,,pagaos‘‘ (Heiden) bezeichnet werden. Durch die gesund- 
heitliche Fiirsorge des Indianerschutzes und der nahen protestantischen Mission ist die 
Kindersterblichkeit sehr zuriickgegangen. Der Beauftragte des Indianerschutzes sagte 
mir, da der Stamm der Bakairi seit einigen Jahren wieder zunehme. Es gab keinen 
Hauptling bei den Bakairi. Eine Stammesorganisation trat nicht mehr in Erscheinung. 
Am Ende des Maskenfestes sagte mir der Leiter der Veranstaltung : dieses Fest wiirde— 
noch einmal am ,,dia dos indios“ (19. April) gefeiert, dann sei es damit zu Ende, acabou. 
, Wir schicken dann die Masken nach Cuiaba.“ Er meinte damit das Museum von 
Cuiaba, — Wie mit den Masken, wird es bald mit der ganzen Kultur dieses Stammes 
sein : man wird sie nur noch in Museen und Biichern finden. Interessant ist es nun 
allerdings, daB die vollstandig zivilisierten jungen Burschen Unterricht in den Stammes- 
sitten bekommen, wie man mir gestand. Sicherlich geschieht das im geheimen, da bei 
der Leitung der Niederlassung nichts von diesem Unterricht bekannt war. —- Wird 
wenigstens der indianische Mensch, die indianische Rasse erhalten bleiben ? Bei den 
Bakairi scheinen die Bemiihungen in diesem Sinne Erfolg zu haben. 
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Der Wildmensch. --- In der Bergwildnis des Nanschan lebt eine seltene Baren- 
art. Aufrecht erreichen die Tiere die GréBe eines erwachsenen Menschen. Sie ernahren 
sich von Gemsen, Friichten und Insekten. In seltenen Fallen greifen sie auch den 
Menschen an. Um ein unliebsames Zusammentreffen zu vermeiden, singen die ein- 
samen Bergsteiger ; denn wenn die Baren eine Stimme héren, ziehen sie sich im all- 
gemeinen scheu zuriick. Die Jager, die ihnnen wegen des schmackhaften Fleisches und 
der wertvollen Pelze nachstellen, wissen allerlei seltsame Geschichten zu_ berichten. 
Eine dieser Erzahlungen, die unter dem Titel ,,.Der Wildmensch“ zirkuliert, mége hier 
in der drastischen, ungelenken Sprache der Jager folgen. 

Ein Arzt von Lungschoupu war in die Berge gegangen, um bei den Tibetern 
seine Kunst auszutiben. Bei seiner Heimkehr verstellte ihm am Ausgang des Suyu- 
Tales ein Wildmenschweibchen den Weg. Da weder ein Ausweichen noch eine Flucht 
moglich waren, faBte.er Mut und ritt mit seinem Pferd auf das Tier zu. Es gab den 
Weg nicht frei, griff aber auch nicht an. 

» Was sie nur haben mag ?“ dachte sich der Arzt. ,,He, fri®t du mich nicht 2?“ 
rief er ihr zu. Sie schiittelte mit dem Kopfe. ,,Dann gib den Weg frei!“ meinte er. Sie 
schiittelte wieder den Kopf. Da merkte der Arzt, daB sie weinte und fragte : ,,He, bist 
du krank ? Hast du irgendwo Schmerzen? Ich bin ein Arzt und kann dir helfen.“ 
Zum dritten Mal schiittelte sie den Kopf. ,,Nun, was hast du denn eigentlich ? Krank 
bis du nicht. Fressen willst du mich auch nicht. Den Weg gibst du mir nicht frei. 
Was ist denn eigentlich los ?““ Das Wildmenschweibchen wies mit der rechten Pfote 
nach vorn. Weil der Reiter irgendwo ein anderes krankes Tier vermutete, war er bereit 
zu folgen und sagte: ,,Geh mal voran !“ 

Freudig setzte sich das Tier in Trab. Der Arzt folgte ihm mit dem Pferde einen 
Saumpfad entlang, der iiber einen Kamm fihrte. Jenseits stiegen sie in ein anderes 
Tal hinab. Da kamen ihnen drei andere Wildmenschen entgegen. ,,Nun, schlagt’s drei- 
zehn“, dachte der Arzt. ,, Jetzt kann ich ruhig mein Testament machen. Guten Appetit !“ 

Schnuppernd begriiBten sich die Wildmenschen. Die drei gaben den Weg frei. 
Sie lieBen den Arzt mit seiner Begleiterin vorbeiziehen und schlossen sich ihnen dann 
an. ,,Eine Flucht ist jetzt bei dieser Eskorte ausgeschlossen“, sprach der Arzt zu sich. 
,Mal mutig voran !“ 

Da erténte ein furchtbares Briillen aus einem Gehdlz, dem das Weibchen mit 
Aufheulen antwortete. Dem Arzt ging es durch Mark und Bein. Sie verdoppelten ihre 
Schritte und gelangten zu einem Lager von Tannenreisig und Moos, auf dem sich ein 
tiesiger Wildmensch wAlzte. ,,Ist das der Kranke ?“ fragte der Arzt seine Fiihrerin. 
Diese bejahte es, wahrend die drei Begleiter das Lager des vor Schmerz tief stéhnen- 
den Wildmenschen umringten. 

,Soll ich ihn untersuchen ?“ fragte er weiter. Sie bejahten wieder. ,,Also halt 
dich mal still‘, wandte sich der Arzt an den Kranken. ,,Ich tue dir nichts zuleide. 
Ich will bloB sehen, wo die kranke Stelle ist.“ Der Wildmensch verhielt sich ruhig. Der 
Arzt untersuchte ihn am ganzen Kérper und fand, daB der rechte Hinterlauf dick an- 
geschwollen war. Bei der leisesten Beriihrung wimmerte er. Unter der Sohle war eine 
groBe mit Schmutz und Blut bedeckte Wunde. ,,Du hast dir offenbar einen Dorn in 
den FuB getreten“, sagte der Arzt zu dem Kranken. Dieser nickte mit dem Kopfe. 
,Bleib mal ruhig liegen, ich hole Wasser vom Bache und wasche dir die Wunde aus.“ 
Der Arzt nahm seinen Kochtopf, den jeder Bergsteiger bei sich tragt, und holte aus 
dem nahen Bache klares Wasser. Schnell fachte er ein Feuer an und erwarmte es. Dann 
wusch er die Wunde. ,,Da steckt ein groBer Dorn“, sagte der Arzt zu dem Weibchen. 
,Bedeute ihm, da8 er ja ruhig bleibt. Ich muB das Fleisch um die Wunde herum ent- 
fernen. Das tut weh. Ich méchte aber mit seinen Pratzen keine Bekanntschaft machen.“ 
Das Weibchen gab ihrem Manne zu verstehen, er solle sich nun ganz tuhig verhalten. 
Dieser nickte mit dem Kopfe. 

Der Arzt holte sein Wundmesser hervor und schnitt das wilde Fleisch weg. Der 
Kranke stéhnte laut vor Schmerzen, blieb aber ruhig. Der Arzt bekam den Dorn zu 
fassen. Ein Ruck! Der Wildmensch briillte, daB sich das Echo laut rollend an den 
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Felswinden brach. Aber der Dorn war drauBen. Er war fiinf Zentimeter lang ynd 
einen Zentimeter dick. Blut und Eiter flossen aus der Wunde, und die Schmerzen lieBen 
nach, Der Arzt wusch die Wunde griindlich und verband sie. ,,So, nun ist alles gut! 
In ein paar Tagen kannst du wieder laufen. Die Geschwulst am Oberschenkel wird 
auch bald zuriickgehen. Ich habe meine Pflicht erfiillt. La8t mich nun ziehen !“ Das 
Wildmenschweibchen schiittelte den Kopf und bedeutete, er habe hier zu bleiben. 
Auch gut“, sagte sich der Arzt. ,,Bei dieser Wachmannschaft kann ich eh nicht fort. 
Zu essen habe ich noch etwas. Also mache ich gute Miene zum bésen Spiel !“ 

Am Abend wurde ihm ein Lager neben dem Kranken angewiesen. Es war 
wohlig warm darinnen. Angst hatte er auch keine mehr vor seinen Bekannten. So 
streckte er sich neben dem Wildmenschen aus und war bald in tiefem Schlaf versunken. 

Die Sonne weckte ihn des andern Morgens aus dem Schlafe. Die Wildmenschen 
waren schon langst aufgestanden und hatten ihr Lager verlassen. Nur der Kranke 
lag noch im Reisigbett. Aber er fiihlte sich bedeutend erleichtert. Die Geschwulst 
am Oberschenke] war zuriickgegangen. Die Schmerzen hatten nachgelassen. Der Arzt 
wusch die Wunde und verband sie von neuem. ,,So, nun la8t mich aber ziehen“, sprach 
er. ,,Der Kranke ist auBer jeder Gefahr.“ Aber er mu8te bleiben und wurde ungeduldig. 
Ich kann doch nicht ewig hierbleiben. Mein Nahrungsvorrat ist aufgebraucht. Ich 
werde verhungern. Lat mich laufen !“ Das Weibchen gab den drei andern Wild- 
menschen einen Wink. Diese verschwanden im Gestriipp. Von der Hohe kollerte 
Gerdll herunter, das sich unter ihren FiiBen vom Felsen gelést hatte. Dann war es 
still. Der Arzt ergab sich in sein Schicksal. 

Nach geraumer Zeit kehrten die drei zuriick. Sie schleppten einen stattlichen 
Gemsbock heran, brachen ihn auseinander und reichten ihrem Gast die besten Stiicke. 
Dieser briet sie am Feuer und lie8 sie sich munden. So verbrachte er noch einen Tag 
in der Gesellschaft der Wildmenschen. 

Am andern Morgen konnte der Kranke schon aufstehen. Er fiihlte sich fast 
gesund und war auBer sich vor Freude. Das Weibchen wuBte nicht, wie es sich dem 
Arzte dankbar erzeigen sollte. Die andern drei schleppten wieder einen Gemsbock heran. 
Nach dem MorgenimbiB bedeuteten sie, die Heimreise stehe nun frei. Der Arzt sattelte 
sein Pferd. Das Wildmenschweibchen fiihrte ihn wieder die Héhe hinan. Auf dem 
Kamme machte sie halt und verlangte durch Gebarden, er solle ihr seinen Mantelsack 
reichen. Der Arzt wunderte sich tiber ihre Forderung. Aber in diesen Tagen des Bei- 
sammenseins mit den Wildmenschen hatte er gemerkt, daB diese doch nicht so dumm 
seien, wenn sie auch nicht sprechen konnten. So gab er ihr den Mantelsack. Wie er- 
_staunte er aber, als sie den roten Sand am Boden zusammenscharrte und ihn damit 
fiillte. ,,Verriicktes Luder“, schimpfte er bei sich. ,,Jetzt soll ich noch diesen Sand 
nach Hause tragen! Als ob es bei uns keinen solchen gabe !“ Aber er wagte die wilde 
Dame nicht zu beleidigen und zu reizen. Er schnallte den Mantelsack auf, schwang 
sich auf das Pferd und ritt heimwarts. 

Unterwegs dachte er, ich mu8 doch mal nachsehen, was mir eingepackt wurde, 
Den Sand will ich nicht mit nach Hause schleppen. Er stieg vom Pferde und éffnete 
den Mantelsack. Was ihm da entgegenblickte, war aber nicht roter Sand, sondern 
pures Gold. Er war iiberrascht und bestieg schnell sein Pferd, um eilends nach Hause 
zu reiten. 

Daheim angekommen, erzdhlte der Arzt von dem Erlebnis. Die Nachbarn benei- 
deten ihn um seinen Schatz. Sie fragten ihn, ob er die Stelle wiederfinden kénne und 
baten ihn, sie dorthin zu fiihren. In Begleitung eines Jagers zogen sie mit dem Arzt 
an den Ort, wo der Wildmensch ihn verlassen hatte. Roter Sandstein bildete den 
Boden. Die Leute stiirzten sich darauf und wiihlten gierig nach Gold. Aber soviel sie 
auch gruben und schiirften, Sand blieb Sand. Es kam kein Gold zum Vorschein. Ohne 
jegliche Ausbeute machten sie sich miSmutig und niedergeschlagen auf den Heimweg. 
Ewig blieb es ein Ratsel, woher der Wildmensch den Goldsand hatte. 


JoacH. ZACHER, — 
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Kleinwiichsige in Tibet. — Das Erscheinen von PAUL ScHEBESTAS erstem Band 
iiber die Negrito Asiens! gibt AnlaB, auf eine kurze Notiz iiber eine Gruppe Klein- 
wichsiger im tibetischen Grenzgebiet hinzuweisen ?. Der Autor, ein protestantischer 
Missionar aus Australien, der iiber manche geographischen, geologischen und prahisto- 
rischen Beobachtungen aus dem Szechwan-Grenzgebiet geschrieben und veréffentlicht hat, 
ist in seinen Berichten iiber Tatsachen durchwegs zuverlassig ®. Nach einem Zitat aus 
dem Hsi Tsang T’u K’ao iiber ein angeblich kannibalisches Wildhiitervolk (von dessen 
Zwergwiichsigkeit aber nichts erwahnt wird) fahrt der Berichterstatter fort (pp. 52-53) : 

“During 1911 the writer on two occasions met individuals or groups of a pygmy 
people, which he suspects were related to the alleged ‘cannibals’. The first, a woman 
probably less than four feet in height, was in company with a Chinese soldier returning 
from Litang. The man had been campaigning in the Tsarung region, and by some 
means had become the possessor of the little creature; but her status then, whether 
wife, mascot, or ‘monkey pet’, was not revealed. Later in the same year, when at 
Menkong (20 N. and 98 E.) * within the region specified, the same traveller, once again, 
had an opportunity to study the Salwin pygmies. Then he was able to measure a few 
individuals and found that 4 ft. 6 in. for the men, and 4 ft. 2 in. for the women, was 
a fair approximation. The main group was in slavery, which may not only explain 
their presence in Menkong but why every duty was performed not as individuals, but 
as a company. One girl, also in slavery, but as an individual in a different family, was 
a beautiful creature, pleasently tattoed. — Menkong before 1911 was an important 
slave market where men and women were bought and sold openly. The Pygmy country 
was significantly called Tsond Yul, or ‘the Trading Country’.” 

So sehr man sich auch konkretere Angaben wiinschen mag, so bleibt doch 
die Tatsache, da8B EpcGar selbst mehrere Individuen gemessen hat. 


FRITZ BORNEMANN. 


Korrektur zur Rezension H. H. Hansen, Mongol Costumes. Bd. 47. 1952. 
pp. 316-317. — Das Material entstammt den danischen Zentralasien-Expeditionen, 
deren Leiter HENNING HaAsSLUND-CHRISTENSEN war, und nicht der sino-schwedischen 
Expedition, woran er teimahm. Von den 372 behandelten Stiicken befinden sich 338 
im Nationalmuseum zu Kopenhagen und 34 in Paris als Geschenk des Nationalmuseums. 
Die Richtigstellung verdanke ich Herrn Prof. Dr. Kay Brrket-Smitu, dem Leiter der 
ethnographischen Abteilung des Nationalmuseums in Kopenhagen. 


Dom. SCHRODER. 


Korrektur zur Rezension Y. Urvoy, Histoire de 1’Empire du Bornou. Bad. 47. 
1952. p. 703, Zeile 6: givgam statt girgdm zu lesen. 


1 ScHEBESTA Pau: Die Negrito Asiens. I. Band : Geschichte, Geographie, Um- 
welt, Demographie und AGitioue agi der Negrito. (Studia Instituti Anthropos. Vol. 6.) 
XV + 496 + 21 pp. in 8°. Mit 16 Tafeln. Wien-Médling 1952. é 

2 EpGarR J. H.: PERLE OF iW Seip an. Joumnab pi she West. China Border 

i hengtu, Szechwan) 6. - . pp. 52-53. : 

Be Machel an Journal of the West China Border Research Society 8. 
1936. pp. 12-27. Ebd. (pp. 23-27) die lange Liste seiner Veréffentlichungen im Geo- 
graphical Journal, im Journal of the North China Branch of the Royal Asiatic 


i tc. Er starb 1936. “1 as 4 
apeieny treason liegt nérdlich der Katschin, schon auf tibetischem Gebiet. 
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Miscellanea 


Generalia et Europa 


Psychologie et histoire des religions — 4 propos du symbolisme du ,,Centre’”’ 
(M. ELrapE). — Les sociétés archaiques et traditionnelles congoivent le monde environ- 
nant comme un microcosme. Tout microcosme a un lieu sacré par excellence, un 
« Centre », considéré comme le centre du monde. C’est dans le Centre qu’on touche 
au sacré, incarné ou manifesté dans le tchuringa, dans le poteau sacrificiel, dans le 
Pilier du Monde, dans 1l’Arbre Cosmique (I’échelle et l’arbre chamanique ne sont qu’une 
réplique de l’Arbre Cosmique), dans la Montagne Cosmique, dans le mandala, etc. Le 
Centre constitue le point d’intersection des régions cosmiques (Ciel, Terre, Enfer). C’est 
ici qu’est possible une communication entre ces régions. L’homme ne peut vivre que 
dans un espace sacré, dans le Centre. Nombre de traditions attestent le désir de l’>homme 
de se trouver sans effort au Centre, tandis que d’autres insistent sur la difficulté d’y 
accéder et ainsi sur le mérite qu’il y a 4 pouvoir y pénétrer. La tradition de la « facilité » 
se trouve presque partout et est la plus significative. Elle met en relief la nostalgie 
du paradis. (Eranos-Jahrbuch 1950. Vol. XIX. Mensch und Ritus. Ziirich. 247-282.) 


Soziale Mechanismen der ethnischen Assimilation (W. E. MUHLMANN). — Ethnische 
Assimilation, d. h. Aufsaugung und Einschmelzung von AngehGrigen eines Ethnos durch 
ein anderes Ethnos, kommt auch bei Naturvélkern reichlich vor. Der Ubergang von 
Personen in eine andere ethnische Gruppe vollzieht sich meist unter Formen, die den 
»rites de passage“ entsprechen. Mechanismen der Assimilation sind u. a. 1. die Adop- 
tion, die bei Klan-Organisation ein direktes Mittel zur An- und Eingliederung Fremder 
werden kann (Ersatz- und Raubadoption) ; 2. die Klientel, durch die ein Patron Gefolg- 
schaft auch von Fremden gewinnt (z. B. karaibisches Peitsch-System) ; 3. die Metdkie 
als offentlich-rechtliches Gastverhaltnis. Die Entwicklung eines Ethnos erfolgt nur in 
der genealogischen Abstammungstheorie der ethnischen Gruppen selbst durch reine 
Filiation, in Wirklichkeit aber durch dauernde Assimilation fremder Bevélkerungsteile 
und unter dauerndem Zerfall und Neukonfiguration des demographischen Bestandes 
der Familien, Sippen, Klans und Stamme. (Abhandlungen des 14. Internat. Soziologen- 
kongresses. Band II. Rom, 30. August bis 3. September 1950. 1-47.) 


The Brain Casts of the Recently Discovered Plesianthropus Skulls (G. W. H. Scue- 
PERS). — The new data garnered from a study of the fossil endocasts have fortified 
the evidence that these Australopithecidae possessed brains significantly larger than 
those of the Anthropoid Apes, and definitely fashioned on Human lines. Though the 
Australopithecid brains reveal a measure of metrical and morphological variability, 
this fluctuation nevertheless permits the definition of a special brain which is neither 
Simian nor Human, and yet very close to the latter. There may be advantages in con- 
ceiving these Australopithecidae as Man-Apes; but as there are neural and collateral 
indications that these creatures walked erect, had achieved a measure of manual 
dexterity of the human type, and might have been capable of an organised system of 
vocal expression and thus of social organisation and communal life, they are clearly 
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better defined as Pre-hominids or Proto-hominids. (Transvaal Museum Memoir No. 4, 
Pretoria. Published by the Transvaal Museum, Pretoria, with the assistance of a grant 
from the South African Council for Scientific and Industrial Research. 1950. pp. 85-117.) 


Zum Problem der menschlichen Stammesgeschichte (J. Kati). — Typenhaft 
menschliche Formeigenschaften sind in weitem Umfang in prahominiden Zustanden der 
Australopitheciden vorgebildet. Dieser Umstand wie auch vergleichend-anatomische 
Sachverhalte an rezentem Material deuten die friihe Ausgliederung der Pongoidea und 
der Hominoidea aus einem gemeinsamen Wurzelstock an. Innerhalb der Hominiden 
ist eine starke Formenradiation mit Koexistenz der Archaeanthropi, Palaeanthropi und 
Neanthropi im Oberen und Mittleren Pleistozin nachgewiesen. Die Population vom 
Berge Karmel scheint anzudeuten, da8 wenigstens die Palaeanthropi und die Neanthropi 
ein und derselben Species im Sinne des genetischen Artbegriffes angehéren. Wenn auch 
die Archaeanthropi in die gleiche Species fallen, dann haben innerhalb der Hominiden 
Gattungs- und Artnamen nur noch die Bedeutung von Symbolen fiir Rassengruppen und 
Rassen (Verhandlungen der Schweiz. Naturforschenden Gesellschaft [Luzern] 1951. 59-7 8). 


Ist die vokale Mehrstimmigkeit eine Schépfung der Altrassen ? (M. SCHNEIDER), — 
Die Mehrstimmigkeit findet sich in drei geschlossenen Gebieten: das erste erstreckt 
sich von Hinterindien durch Indonesien (inkl. Philippinen), Melanesien und Polynesien ; 
das zweite vom siidlichen Kaukasus nach Europa, das dritte durch Mittel- und Siid- 
afrika. Der strenge Parallelismus diirfte mit der altnigritischen Kultur verbunden sein, 
der tonal gebundene Parallelismus mit der mutterrechtlichen Bantukultur, die fein- 
gliedrige Polyphonie mit der malayo-polynesischen Kultur und ihrer afrikanischen Ent- 
sprechung, die von rein harmonischen Ziigen durchwirkte Polyphonie mit dem vom 
Hirtentum tiberschichteten Bauerntum, und die héhere Polyphonie (mit Ostinato- 
motiven) mit den Urkulturen und dem Rinderhirtentum. Die Mehrstimmigkeit ist 
vielleicht eine Schépfung der Altrassen, die aber nur von einigen somatisch speziali- 
sierten negriden und europiden Rassengruppen weitergefiihrt wurde. (Acta Musico- 
logica (Kgbenhavn] 23. 1954. 40-50.) 


Entzifferung der altesten Silbenschrift Europas, der kretischen Linearschrift B. 
(E. Srrtic). — Die Deutung dieser durch Evans im Palast von Knosos gefundenen 
Schriften schien unmédglich, da es sich um eine fremde Sprache in fremder Schrift 
handelte. Silbenstatistische Vergleiche griechischer mit kyprischer Schrift zeigten, daB 
letztere bis ins 2. Jahrtausend v. Chr. zuriickreicht und auf die kyprisch-agaische Ama- 
thusiersprache paBt. Sie hat starke Ahnlichkeit mit Linear B von Knosos. Die Sprach- 
strukturen der beiden agdischen Idiome Eteokyprisch und Kretisch sind unter sich 
verwandt, dem Griechischen aber entgegengesetzt. Bei formaler Identitat oder Ahn- 
lichkeit zwischen kretischen und kyprischen Zeichen kann man auf gleichen Lautwert 
schlieBen. Bestimmte Zeichen der Linear B sind Teilgrundlage der kyprischen Schrift, 
die erst um 1450 v. Chr. durch Minoer nach Zypern kam. Die Richtigkeit gedeuteter 
Zeichen erwies sich an Inschriften Attikas und Béotiens, wo man richtig griechische 
Sprache in kretischer Schrift vermutet hatte, dann auch an Inschriften von Knosos. 
Das Minoisch-Kretische hat auch eine starke tyrrhenisch-etruskische Komponente. (La 
Nouvelle Clio [Bruxelles] 3. 1951. 1-40.) 


Der Ursprung der Etrusker (F. ALTHEIM). — Die Etrusker bestanden aus einem 
Bund von zwélf populi oder fyouoviat. Diese Stadte waren alles andere als einheitlich. 
Je nach der Lage haben Ligurer, Umbrer, Illyrier, Griechen und Falisko-Latiner einen 
starken Bestandteil ausgemacht. Geradezu als bestimmend fiir die gesamte etruskische 
Geschichte hat sich nach Starke und Alter (schon wahrend des 9. Jahrh.) der griechische 
EinfluB erwiesen. Das Etruskische zeigt nachste Verwandtschaft mit der Sprache der 
Tyrrhener von Lemnos. Der etruskische Bund ist dem ionischen nachgebildet in der 
Gliederung nach zwélf Stadten, in der Gruppierung um den Kult einer weiblichen Gott- 
heit, in der Art der vélkischen Zusammensetzung, in der nachtraglichen Schaffung der 
- einheitlichen Herkunfts- und Griindungssage und in seinem vex an der Spitze, der dem 
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Bustkedg tHv *Idvev entspricht. Die politische Einwirkung des ionischen Bundes auf 
das Etruskertum begann wohl erst um die Mitte des 6. Jahrhunderts. (72 pp. in 8°. 
Mit 1 Karte. Baden-Baden 1950. Verlag fiir Kunst und Wissenschaft.) 


Swedish Archaeological Bibliography 1939-1948 (S. JANson and A. VESSBERG 
[Editors].). — During the World War decade Sweden was isolated from foreign countries. 
Nevertheless the index of publications (pp. 292-360) lists 1244 items. These publications 
support the raw material for about 50 bibliographical papers on prehistoric and medieval 
archaeology in Sweden (pp. 24-113, 114-211), and on archaeological research done by 
Swedish scholars in foreign countries (pp. 212-291) (e. g. T. ARNE reports on Central and 
Northern Asia, B. KARLGREN on Eastern Asia, and S. Linné on American Archaeology). 
The papers sum up the findings, the problems, and the attempted solutions. (The Swedish 
Archaeological Society. 360 pp. in 8°. Uppsala 1951. Almqvist & Wiksells Boktryckeri AB.) 


Asia 


Le sacrifice dbh dans les inscriptions safaitiques (G. RycKMANS). — On a trouvé 
au sud-est de Damas environ 3000 inscriptions safaitiques ; parmi celles-ci, il n’y en a 
que 16 sur lesquelles sont mentionnés des sacrifices. La plupart de ces graffiti ont été 
découverts aux abords de lieux de campement situés & proximité des points d’eau. 
Le sacrifice était en usage chez ces demi-nomades, mais il n’était pas offert dans un lieu 
de culte et parait plutot avoir appartenu au culte familial. Nous n’avons aucun détail 
concernant les victimes et trois inscriptions seulement nomment la divinité a laquelle 
le sacrifice était offert : Ba‘al samin (le Seigneur des Cieux). (The Hebrew Union College 
Annual [Cincinnati] 23. 1950-1951. 431-438.) 


Tirkische Stickereien (GERTRUD VON Patotay t+). — Die Motive der tiirkischen 
Stickerei entwickelten sich, wie oft in der Geschichte der. Textilkiinste, in enger An- 
lehnung an die Weberei. Darum la8t sich auf alteren Darstellungen von tiirkischen 
Textilien oft nicht genau erkennen, ob eine eingewebte oder eine gestickte Verzierung 
vorliegt. Erst nach langerer paralleler Entwicklung trennten sich Weberei und Stickerei 
und erhielt letztere in Komposition, Ornamentik und Farbgebung einen eigenstandigen 
Charakter. Es ist unbekannt, ob die Tiirkenstamme die Stickerei schon in ihrer zentral- 
asiatischen Heimat kannten. Die Bliite der tiirkischen Textilkunst begann erst, als die 
Sieger zur Zeit der groBen Eroberungskriege, im 14. und 15. Jahrhundert, aus den 
Erzeugnissen der eroberten Vélker mit einer erstaunlich reifen Stilsicherheit die ihnen 
zusagenden Elemente assimilierten und sie zu einer neuen Einheit zusammenschweiBten. 
Der Austausch geschah bis nach China hin, war aber im Westen weit starker. (Ciba- 
Rundschau [Basel] 101. 1952. 3700-3725.) 


Cave explorations in Iran 1949 (C. S, Coon). — In the Belt Cave on the shores 
of the Caspian Sea three stratigraphical units each about four feet thick could be 
distinguished. The quantity of bones, horns and teeth was extremely large. The main 
species were. gazelle, wild goat, wild sheep, wild cattle, seal, pig, and wild horses. A good 
number of horns and teeth could be assigned to immature animals. In the lower strata 


immature animals contribute 25 % ; in the upper stratum the proportions of immature © 


sheep and goats rise to 66 % and 53%. We have here the first signs of the control 
of herds of sheep and goats, with exploitation of the younger animals, the older being 
preserved for breeding. The following hypothesis arises : During late Mesolithic times 
the people were hunters ; their prey were gazelle and ox, sheep and goat. They began 
to domesticate the goat, purely as a meat and skin animal. In early Neolithic times 
they kept both the sheep and goat as animals for slaughter. After having adopted cereal 
culture, pottery making, weaving and the use of stone axes, they began milking their 
sheep.and goats and shearing their sheep. They also domesticated the ox and the pig 
at this time. The Carbon 14 dating is 6135 B. C. + 1500 years. Neolithic men practiced 
here animal domestication and agriculture earlier than has been recorded elsewhere. 
(Museum Monographs. 125 pp. in 4°. With 15 plates. Philadelphia 1951. The Univer- 
sity Museum, University of Pennsylvania. Price : $ 1.50.) 
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Zu den Anfangen der Herdentierzucht (W. ScHMIDT). — Wahrend Samojeden das 
Ren ziichteten, nahmen Turkstamme das Pferd erstmalig in Zucht, und zwar in den 
mittelasiatischen Steppen. Dafiir sprechen religionskundliche Tatsachen, wie Himmels- 
gott-Verehrung und Opferformen, weiter landschaftskundliche Gegebenheiten (wie die 
Steppen) und klimatologische Uberlegungen. Fiir das unmittelbare Hervorgehen dieser 
Tierziichterkultur aus der Urkultur (ohne Dazwischentreten einer Agrarkultur oder einer 
vom Totemismus geformten Kultur) zeugt vor allem die geographische Verbreitung der 
Schépfungsmythe mit Tauchmotiv. — Die Rinderzucht ist jiinger und mdglicherweise 
unabhangig von der Ren- und Pferdezucht. Das gilt noch mehr vom Kleinvieh, wie 
Schaf und Ziege. — Prahistorische Funde von Zahnen des domestizierten Pferdes in 
Nord-Belutschistan, datierbar auf etwa 3500 v. Chr., gestatten es, die Anfange der 
Pferdezucht noch weiter zuriickzuverlegen. (Zeitschrift fiir Ethnologie [Braunschweig] 
76. 1951. pp. 1-41; 201-204.) 


Zum Problem des Zeitpunkts der Domestikation der altweltlichen Cameliden 
(R. Watz). — Weder Ort noch Zeitpunkt der Domestikation des einhéckrigen Kamels 
sind bis jetzt einwandfrei festzulegen. Sie hat aber ziemlich sicher im Zentrum Ara- 
biens, im Negd, stattgefunden. Kurz vor der Wende des 1. vorchristlichen Jahrtausends 
gelangte das Dromedar mit semitischen Gruppen nach Siidarabien und Afrika. Fast 
gleichzeitig kam es auch nach dem Norden und in die Kulturlander am Rande der 
syrischen Steppe. Vermutlich léste gerade die durch die vollkommene Domestizierung 
geschaffene Wandlung des Nomadismus und die damit erreichte Herrschaft iiber die 
Wiiste die Abwanderung der nomadischen Stamme Innerarabiens aus. Die Araber 
schufen mit der planmaBigen Kamelzucht die Wirtschaftsform des kriegerischen Kamel- 
hirtentums. Damit beginnt die Geschichte des Beduinentums. Die midianitischen 
Kamelreiterschwarme der friihen Eisenzeit (11. Jahrhundert v. Chr.) veranlassen uns, 
die Bildung des Kamelnomadentums noch hinter das 13./12. Jahrhundert v. Chr. zuriick- 
zudatieren, wenn auch nicht sehr viel weiter zuriick. (Zeitschrift der Deutschen Morgen- 
landischen Gesellschaft [Wiesbaden] 101. 1951. 29-51.) 


Proto-Munda Words in Sanskrit (F. B. J. Kurper). — Some 40 % of the North- 
Indo-Aryan vocabulary is borrowed from Munda, either directly or via Sanskrit or 
Prakrit. Wide-branched, and seemingly native, word-families of South Dravidian are 
of Proto-Munda origin. In Vedic and later Sanskrit, the words adopted have often 
been Aryanized, resp. Sanskritized. As the development of Munda has been slower 
than that of Aryan, the aspect of many Munda words does not apparently differ much 
from their Proto-Munda original. Hence North-Indo-Aryan words, directly borrowed 
from Munda, often reflect their originals more faithfully than do the Sanskrit words. 
The greatest difficulty for the comparative research arises from the close interrelations 
between Mundas and Dravidians extending over at least 4000 years ; since the phone- 
tical developments of both families of speech run strikingly parallel, and since the Lehn- 
worter have been treated as native words, phonology and morphology often cannot 
determine the origin of a word or a word-group. (Verhandeling der Koninklijke Neder- 
landsche Akademie van Wetenschappen. Afd. Letterkunde. Nieuwe Reeks, Deel LI. No. 3. 
176 pp. in 8°. Amsterdam 1948. N.V. Noord-Hollandsche Uitgevers Maatschappij.) 


Remarks on a comparative Dictionary of the Mongolian Languages (W. BRANDEN- 
STEIN). — Dr. U. Poscu, Lecturer for Turkish and Mongolic’ Languages at the Uni- 
versity of Graz in Austria, is working on a comparative dictionary — etymological in 
part — of the Mongolian Languages. Some attention is also being given to Turkic, 
Tungus and Manchurian dialects. Special printings and other materials from these 
fields will be gratefully received. (Letter of April 4, 1952.) 


On the Foundation of ,,Palaeologia’’ (The Palaeological Association of Japan). — 
Hjstory can be comprehended only as world history. The history of such a peripheral 
cultural area especially as Japan is possible only from the world-historical point of 
view. The establishment, therefore, of a fresh, new system of ancient world history 
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on sound positivistic researches is a most important task. As yet we have not esta- 
blished any methodology acceptable to all of us, nor any system of ancient history. 
The only point in which we all agree is that the study of ancient culture should be con- 
ducted hereafter as a synthetic science which we call palaeology or Altertumskunde. — 
“Palaeologia” is published quarterly by the Palaeological Association of Japan, c/o 
Osaka Fine Arts Museum, Osaka, Japan. (Palaeologia [Osaka] 1. 1952. 3-4.) 


Africa 


Eine vorhamitische Sprachschicht im Altagyptischen (W. VycicHL). — Es gibt 
eine Reihe von Wortern im Agyptischen und in den Berbersprachen Nordafrikas, die 
unzweifelhaft miteinander zusammenhangen, aber auf der semitischen Seite keine Ent- 
sprechungen zeigen. Aus dem Alter der Belege sowie aus dem lautlichen Aspekt ergibt 
sich, daB es sich unméglich um Entlehnungen der historischen Zeit handeln kann. Es 
handelt sich wahrscheinlich um Reste einer Sprache, die vor dem Einbruch der Hamiten 
in Agypten und den angrenzenden Teilen der Berberei gesprochen wurde. Diese Sprach- 
schicht kann ,,typhonisch“ genannt werden, nach Seth oder Typhon, der gewisse Ziige 
des berberischen Himmelsgottes zu besitzen scheint. Die beigebrachten Belege aus dem 
Berberischen sind deshalb besonders eindrucksvoll, weil dieses sich seit mindestens 
5000 Jahren vom Agyptischen getrennt hat. Die typhonische Sprachschicht laBt sich 
bis in den Sudan hinein verfolgen. Selbst wenn Elemente des berberischen Artikels 
hamitischer Herkunft sind, ist das Stammwort dennoch typhonisch. (Zeitschrift der 
Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft [Wiesbaden] 101. 1951. 67-77.) 


Signes graphiques soudanais (M. GRIAULE et D. DIETERLEN). — Les Dogon font 
correspondre aux trois organisations successives du monde mentionnées dans leur mytho- 
logie, trois systemes de représentations graphiques de plus en plus explicites et com- 
pliqués. Il existe encore un autre systéme, actuellement encore a l'étude, qui n’est 
connu que d’un trés petit nombre d’initiés et comprend 266 signes. Chez les Bambara, 
il y a également deux systémes de signes graphiques: le premier correspond a une 
connaissance superficielle ; le second, qui s’acquiert lentement au cours d’initiations 
successives, est composé de 266 (ou 226) idéogrammes qui forment une nomenclature 
de toutes choses. L’usage de ce deuxiéme systéme parait se borner a des manifestations 
rituelles et relativement secrétes. Nos connaissances des signes graphiques employés 
chez les Kéita du Mandé et les Bozo sont encore incomplétes, mais il est certain qu’on 
ne peut pas séparer l’étude de ces signes de celle des systémes cosmogoniques dont ils 
sont l'un des moyens d’expression. (Collection « L’Homme » no. 3. 87 pp. Paris 1951.) 


Les Kissi, une société noire, et ses instruments de musique (A. SCHAEFFNER), — 
Dans la Haute Guinée francaise, les Kissi forment la seule avant-garde des peuples 
de la forét. La musique est quelque chose de sacré pour eux. Toute division entre 
instruments de musique correspond a une division dans la société: les sonnailles et 
hochets-sonnailles, instruments caractéristiques des femmes; le sistre de calebasse, 
instrument des initiés ; le tape-cuisse qui accompagne le chant ‘Ae la femme ; les grelots, 
clochettes de cuivre, et une vertu protectrice ; (la cloche de fer accompagne les 
serments ; au sud, elle jouit d’un grand pouvoir aux yeux des Kissi;) le tambour de 
bois, instrument de la forét ; le xylophone et sanza, instruments d’enfants ; le tambour- 
xylophone, le plus ancien en pays Kissi ; les tambours & membrane, divisés en 7 types, 
usage trés limité ; 4 sortes d’instruments a corde : l’arc musical, joué en forét, le pluriac, 
en voie de disparition, la harpe arquée et la harpe fourchue ; les instruments a air sont 
les trompes traversiéres qui constituent de petits orchestres; les rhombes, joués par 
les enfants circoncis ; les diables, instruments d’enfants ; les sifflets, employés par les 
chasseurs. (Collection « L’Homme » no. 2. 86 pp. Paris 1951.) 


Les récentes découvertes au Cap-Vert concernant le Paléolithique (R. CORBEIL). — 
On u fait tout récemment, aux environs de Dakar, d’intéressantes découvertes sur le 
Paléolithique ; elles permettront de faire avancer sérieusement la connaissance de la 


ee 
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préhistoire ouest-africaine. Il s’agit d’industries A faciés Abbevillien, Clactonien, 
Moustéroide et 4 facies du Paléolithique supérieur. Pour la chronologie, on peut se 
baser sur les études faites depuis quelque temps sur les lignes de rivage d’une part, 
et les terrasses fluviatiles d’autre part. La correspondance est nettement établie entre 
les glaciations d’Europe et les époques pluviales nord-africaines ; pour le Soudan, il 
faut se contenter d’une analogie générale entre la courbe climatique de cette région 
et celle de l'Europe, qui ne donne qu’une indication toute provisoire. Sous cette réserve, 
on peut classer les industries découvertes aux environs de Dakar selon les trois niveaux 
géologiques successifs qu’on y trouve (cétes 40-50, 20-30 et 5-10 m.). (Bulletin de 
l'Institut Frangais d’Afrique Noire [Dakar] 13. 1951. 384-437.) 


America 


The Early Diffusion of the Potato among the Coast Salish (W. SuTTLES). — The 
Hudson’s Bay Company’s Fort Langley, founded on the Fraser in 1827, is the most 
probable source of potatoes for the Coast Salish peoples. The change from a food- 
gathering to an agricultural mode of life took place almost imperceptibly, because of 
the existence of a root-gathering tradition and a sedentary life. Coast Salish cultivation 
took the form of something rather close to the simplest form of agriculture known 
elsewhere. The ability of their culture to accept the potato shows that food-gathering 
societies may be set up so that they can take over food-producing without wholesale 
change. The study of food-gathering societies that were able to fit food-producing into 
pre-existing patterns tell us something about the origins of agriculture. What kinds 
of societies can begin cultivation ? (Southwestern Journal of Anthropology [Albuquerque] 
7. 1951. 272-288.) 


Antiquity of the Pineapple in America (J. L. Cortins). — The entire pineapple 
family is indigenous to America, with the exception of a single species which is native 
to the west coast of Africa. At the time of discovery of the New World in 1492, the 
Indians in tropical America had a number of named varieties of Ananas comosus. There 
are some botanical indications that the pineapple developed and originated in the 
interior of South America. This location was probably in the Parana and Iguassu River 
valleys in the region now including Brazil, northern Argentina and Paraguay. From 
this origin it was carried to other American regions by native tribes long before the 
time of Columbus. Evidence of a long association of the pineapple with the native 
people is derived from their medicinal knowledge and use of the fruit and plant, which 
could only be developed by knowledge through many human generations. Another 
source of evidence for the antiquity of Ananas comosus is the multiplicity of varieties. 
(Southwestern Journal of Anthropology [Albuquerque] 7. 1951. 145-155.) 


La population indigéne des Llanos (S. Canats Frau). — Les Llanos Riojanos 
sont de vastes plaines -boisées au sud de la province de La Rioja; on avait jusqu’a 
aujourd’hui des doutes quant 4 l’appartenance ethnologique de leurs habitants. D’habi- 
tude, on rattachait culturellement ce vaste territoire 4 l’une des régions avoisinantes, 
le plus souvent a celle des Diaguitas dans le nord. De nouvelles recherches prouvent 
que la population indigéne n’a aucun rapport avec les Diaguitas tant au point de vue 
anthropologique qu’au point de vue archéologique ou linguistique ; ces découvertes 
permettent au contraire de prouver qu'il s’agit 1a d’un peuple indépendant possédant 
une langue et une culture propres. Dans de vieux documents espagnols, ces habitants 
portent le nom d’Olongastas. II faut plutét rechercher une parenté de cette unité ethnique 
avec les Comechingones et les Huarpes. (La antigua poblacién de los Llanos. Anales 
del Instituto Etnico Nacional [Buenos Aires] 3. 1950. 67-81.) 


Oceania 


Das Problem des Bahasa-Indonesia (C. C. BERG). — Das Bahasa-Indonesia ist 
die Sprache, die von der indonesischen Regierung auf der Grundlage des Malaiischen 
als Einheitssprache fiir Indonesien entwickelt wird. Das Studium eines solchen Ver- 
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suches, durch den eine lebende Sprache aus sich selbst heraus und durch starkere Ent- 
lehnung aus anderen Sprachen entfaltet werden soll, kann die Auseinandersetzungen 
iiber die Brauchbarkeit einer Sprache fruchtbar machen. Das Experiment, fiir Menschen 
mit den verschiedensten Sprachen eine Einheitssprache zu schaffen, ist lehrreich. Wird 
diese Sprache derart hoch entwickelt, daB sie allen Bediirfnissen der Oberschicht ent- 
spricht, dann besteht die Gefahr, daB die groBe Masse nicht in die neue Sprache ein- 
gegliedert wird. Es scheint daher ratsam, auch an die Schaffung eines Basic-Bahasa 
zu denken. (De problematiek van het Bahasa-Indonesia-experiment. 36 pp. in 8°. 
Groningen, Djakarta 1951. J. B. Worters’ Uitgeversmaatschappij.) 


The Hinduization of Indonesia Reconsidered (J. M. VAN DER KRoEF). — The 
Hinduization of Indonesia did not bring a broad or decisive alteration in popular indige- 
nous law and communal organization. The glow of the world-religions and foreign 
cultural influences was but a thin and easily disappearing varnish. The products of 
Hindu civilization in Java were essentially the work of only a-small group of Brahmans 
and Hindu artisans and intelligentia, confined to the kraton (court). The Hinduization 
process was aristocratic in character, and at no time the cultural property of the masses. 
The Javanese literature is not simply only a derivation of Hindu literature ; many 
epics, tales, novels of the Hindu-Javanese period were found to have no connection 
with the literature of Indian antiquity ; they were in fact inspired by a specifically 
Javanese folklore and mythology. The Javanese theatre reflects so much of the old 
Javanese indigenous culture that the Wayang must be regarded as autochthonous. 
(The Far Eastern Quarterly [Lancaster, Penna] 11. 1951. 17-30.) 


Die Inland-Malaien von Lombok und Sumbawa (G. HEBERER und W. LEHMANN). — 
Die kleinen Sunda-Inseln von Bali bis Flores waren bis zu den Erhebungen der Ver- 
fasser auf Lombok und Sumbawa (1927) anthropologisch wenig erforscht. Spater 
folgten die Arbeiten von BIJLMER (1929), BROUWER (1937), VATTER (1930), VROKLAGE 
und BarGcE (1943), KLEIWEG DE ZWAAN (1942) und RoDENWALDT (1938). Danach ist 
der Sunda-Bogen von Java bis Flores-Sumba von einer vorwiegend protomalaiischen 
Schicht besiedelt. Schon im westlichen Teil von Flores tritt dann die melanide Rassen- 
gruppe auf, je weiter nach Osten um so starker. Vor allem wurde die von den Verfas- 
sern protomalaiische Sasakschicht auf Ost-Lombok, West-Sumbawa, Ost-Sumbawa und 
West-Flores festgestellt. In den besuchten Gebieten hob sich in der Gebirgsbevélke- 
rung eine weddide Komponente ab, nicht aber negritische Elemente. Uberall ist die 
protomalaiische Schicht durch deuteromalaiische Infiltrationen in Auflésung begriffen. 
(196 pp. in 8°. Mit einem farbigen Titelbild, 29 Typentafeln, 49 Abbildungen im Text, 
einer Hautfarbentafel und 2 Karten. Géttingen 1950. ,,Muster-Schmidt“ KG., Wissen- 
schaftlicher Verlag.) 


Hawaiian Antiquities (D. Mato), — Davip Mato (1793-1853) was a Hawaiian 
scholar whose early background was old Hawaiian, and whose later life was influenced 
by missionary teaching and Christian belief. His report on the mysteries of Hawaiian 
life and on the antiquities of Hawaiian history was first published in 1903, in English 
translation. The book has long been considered a classic. It has been out of print for 
many years. E, CurisTIan took care of the second edition. (Bernice P. Bishop Museum. 
Special Publication 2. Second Edition. Translated from the Hawaiian by N. B. Emerson 
1898, XII + 278 pp. in 8°. Illustr. Honolulu, Hawaii 1951. Published by the Museum.) 
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Mauss Marcel. Manuel d’Ethnographie. (Bibliothéque Scientifique.) 211 pp. 
in 8°. Paris 1947. Payor. 


Ce livre posthume, publié avec une petite préface par DENISE PAULME, assis- 
tante au Musée de l’Homme, n’a pas été rédigé par l’auteur lui-méme, mais contient 
la sténotypie des « Instructions d’ethnographie descriptive », données a l'Institut d’Ethno- 
logie de l'Université de Paris de 1926 & 1939 (p. 4). (Cette origine peut expliquer certains 
lapsus qu’on pourrait difficilement attribuer a l’auteur lui-méme, par exemple p. 112: 
le code d’Hammourabi écrit en dialecte élamite; p. 142: servage du fiancé: Joseph 
chez Laban; p.144: les Cent contre Thébes [c’est nous qui soulignons. J. H.]). 
Ces instructions étaient destinées 4 des administrateurs et 4 des colons dépourvus de 
formation professionnelle, afin de les rendre capables de faire des observations ethno- 
graphiques dans les colonies frangaises (cf. pp. 5, 9). Il s’agit en somme d’un question- 
naire élargi ou d’une typologie des phénoménes a observer ; ceux-ci sont classés : techno- 
logie (pp. 22-68), esthétique (pp. 69-99), phénoménes économiques (pp. 100-109), juri- 
diques (pp. 110-160), moraux (pp. 161-163) et religieux (pp. 164-209). Les trois chapitres 
servant d’introduction ont un caractere plus général (sur les méthodes d’observation, 
etc., pp. 5-21). Le style est souvent trés concis ; ailleurs, la spéculation prend une place 
plus large et l’exposition devient plus diffuse; mais il faut reconnaitre que, malgré 
les préoccupations de l’école sociologique, l’auteur porte une grande attention a la 
civilisation dite matérielle. 

Quand on connait la destination de ce livre, on comprend que l’observation 
des faits prime tout et que les questions historiques soient écartées quelquefois un 
peu sommairement (voir par exemple pp. 133, 166, 175, 181). Le sens critique de l’au- 
teur, sa mise en garde contre toute sorte d’idées précongues, contre des généralisations 
superficielles et des simplifications hatives (cf. pp. 55, 59 et passim) ne méritent que 
des éloges. Il est aussi réjouissant de constater que, malgré toutes les divergences 
d’opinions, les ethnologues deviennent de plus en plus unanimes a rejeter certaines 
théories aprioristiques (cf. par exemple sur la succession des stages économiques, 
pp. 45, 53; contre la prétendue promiscuité primitive, pp. 128, 129, 139-140; contre 
les théories d’une mentalité prélogique, pp. 165-166). En revanche, on est surpris par 
des affirmations générales dont le fondement reste discutable (par exemple : « la notion 
de mort naturelle demeure inconnue », p. 156; «la notion de mana apparait tout a 
fait universelle », pp. 168, 200; «la forme la plus élémentaire du culte public parait 
bien étre le totémisme », p. 173 ; cf. pp. 173-179 ; voir aussi pp. 55, 56, 135, 138). 

Pris dans son ensemble, le livre peut rendre de précieux services, grace aux 
détails nombreux, par lesquels l’auteur, fort de son érudition trés vaste, sait rendre 
palpables les choses. I] peut aussi stimuler la réflexion critique, soit dans l’observation, 
soit dans l’interprétation et la combinaison des phénoménes. I] faut cependant aussi 
user de cette réflexion critique 4 l’égard de ce manuel en distinguant soigneusement 
les faits des théories qui sont propres a l’auteur et a 1’école sociologique. 

JosEPH HENNINGER. 
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Hocart A. M. Caste. A Comparative Study. XVI + 157 pp. in 8°" Lon= 
don 1950. Methuen & Co. Ltd. Publishers. 


In 1938 the Musée Guimet published “Hocart: Les Castes”? translated from 
the English manuscript. The author died in 1939. Now ten years later, the English 
original is published and given a Foreword by Lorp Rac av, president of the Ratio- 
nalist Press Association, of which Hocart himself was a prominent member. Hocart’s 
life consists of three periods: schoolmaster in Fiji before World War 1, he became 
archaeological commissioner in Ceylon after the war, and finally, during the last five 
years of his life taught as professor of sociology at Cairo University. 

His book is similiarly composed of three parts: one half deals with India, to 
which 4 1% pages on Avestic Persia are added; Fiji and other Pacific Isles occupy 
another 53 pages; finally we have 22 pages, covering Rome, Greece and Egypt, and 
a summing up in a chapter of six pages, entitled “Origins and Tendencies”, 

The leading idea of the book is that “the caste systems of India, Persia, Fiji, 
Samoa and Tonga, and even the casteless system of modern Egypt is best explained 
as growing out of a society headed by a King who is responsible for the life of the people 
and the things on which the life of the people depends: crops, cattle, fish, sunshine, 
the world” (p. 150). In short, hieratic Kingship, so typical of the Old Kingdom of Egypt 
and African ideology in general. Curiously enough, HocarT never mentions either, his 
“Egypt” being that of King Farouk and not that of the Pharaohs. The: existence, 
importance and prevalence at one time of this hieratic Kingship is of course generally 
recognised by anthropologists and historians alike. Unfortunately Hocart will not 
realize that in addition there is another type, the military Kingship, which arose in 
a different society, and that the two types start from quite distinct cultural origins 
and only late in history were fused. 

Hocart’s preoccupation is really to explain secularisation as the principal and 
irreversible trend of social evolution. He sees a religious, ritual, significance in the 
beginnings of all human activities; he then observes that the attention is more and 
more shifted to the technique and utilitarian improvement of such activities ; and that 
in the end a rite becomes a craft pure and simple. Hocart’s stock example is the barber 
and washerman, though more telling ones might have been found in agriculture as 
a magical process of fecundating the earth, and many more. The inference (not drawn 
in this book, but implied) is that there is no distinction between magic and religion, 
that both tend to be secularized with a progressive mastery of technique and that in 
this manner all religion is bound to evaporate ultimately into the airy nothing that it 
fundamentally is. The linchpin of all religion is the King, not the priest ; “royal ways 
filter down to the common people through snobbery” ; “with the surprising result that 
we owe our souls and immortality to the imitation of royal style” (an apparent allusion 
to the vulgarisation of the Royal Osiris cult after the collapse of the Old Kingdom of 
Egypt). (p. 155.) 

. To force everything into the moulds of his simpliste theory, Hocarr explains 
away the patent existence of a military Kingship among the Aryans invading India 
by such passages as: “The Rigveda is full of the triumph of Indra over the slave race, 
but it is quite impossible to say, how far these battles are waged in the field or on the 
sacrificial ground. That is equally characteristic of the progress of Medieval Europe, 
just as we are still speaking of fighting communism or fascism” (p. 36). For him “old 
texts which say that the King is an eater, the yeomanry his food” are “obscure” (p. 40): 
but hardly so for anyone who does not wilfully shut his eyes to the relation between 
conquerors and conquered. Varna (“colour”) is not used in the Vedas to express a 
racial trait, but the colour of the turban certain people wore ! (p. 28). That in the same 
passages the aboriginals of India, subjugated by the Aryans, are called not only “black” 


* Hocart A. M.: Les Castes. Traduit du manuscrit anglais par E. J. Livy et 
J. AUBoyER. (Annales du Musée Guimet. Bibliothéque de Vulgarisation, Tome 54.) 
Librairie Orientaliste PAUL GEUTHNER, Paris 1938. 
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but “noseless”, is an item which apparently escaped Hocart’s notice. To what extent 
he presses, not to say invents evidence, may be gathered from his argument (p. 83) 
that in Fiji there would be the three castes, if they had stopped intermarrying — but 
actually (p. 107) highest and lowest intermarry freely. Then where is the caste ? 

The fact is that caste is everywhere racial at bottom : but caste in India received 
a religious sanction, lacking everywhere else, and therefore making caste the speci- 
fically Indian phenomenon that it is. Hocarr’s challenge is (p. 28) that if caste distinc- 
tion was originally racial, there ought to be four races (corresponding to the four castes), 
and not only the two usually adduced, Aryans and non-Aryans. This argument is 
cogent : the reviewer would meet it by suggesting that Keattriyas and Vai¢gyas were 
originally two different Aryan tribes, one of cattle-rustlers and the other of cattle- 
breeders, of whose conflict Zarathustra and his gathds have preserved a picture ; that 
the two joined in an invasion of India, Vaigyas as the common people, Kgattriyas as 
their rulers and warriors; and that the Brahmans are a mixed lot of priests, who 
in India became thoroughly infiltrated by the medicine-men of the indigenous 
population, who together eventually established a close corporation, based on “pure” 
descent, as sole caterers to the spiritual needs of the whole people. 


EG. PeaZAGHAR TAG: 


Kirfel Willibald. Der Rosenkranz, Ursprung und Ausbreitung (= Beitrage 
zur Sprach- und Kulturgeschichte des Orients. Herausgegeben von 
Prof. Dr. phil. Dr. iur. O. Spies, Heft 1). 72 pp. in 8°. Walldorf-Hessen 
1949. Verlag fiir Orientkunde Dr. H. VoRNDRAN. Preis : geh. DM. 3.80. 


Das vorliegende Buch bildet einen wertvollen und héchst dankenswerten Beitrag 
zur Geschichte und psychologischen Deutung eines Kultrequisits, das sich, wie wohl 
kein anderes, den bedeutsamsten Platz bei den ,,praktizierenden“’ Bekennern der drei 
Weltreligionen, Christentum, Buddhismus und Islam, sowohl beim Klerus, wie in der 
Laienwelt, gesichert hat, wobei wir den weitverbreiteten und differenzierten Gebrauch 
der Gebetsschnur im Hinduismus und bei den Jaina als bei national beschrankten Reli- 
gionen in dieser kurzen Besprechung einmal einfach als Parallele, bzw. Modifikation 
oder auch andersgeartete Weiterentwicklung aus der gleichen Erscheinung im Buddhis- 
mus gelten lassen wollen. Eine Lésung des Problems evtl. Abhangigkeit oder Uber- 
nahme des Rosenkranzes seitens des Christentums aus dem Buddhismus oder durch 
Vermittlung des Islam wird nicht versucht, vielmehr kommt es dem Autor darauf an, 
méglichst viel Material zusammenzutragen und auf Ahnlichkeiten hinzuweisen. Nach 
einer kurzen Einleitung, in der auch andere Parallelen zwischen Christentum und reli- 
gidsem Gut Indiens gestreift werden (cf. auch noch z. B. Tu. J. PLANGE : Christus — ein 
Inder ? Versuch einer Entstehungsgeschichte des Christentums unter Benutzung der 
indischen Studien Louis Jacortiots, Stuttgart [1906 ?]), behandelt das erste Kapitel 
zusammenfassend knapp (denn dariiber gibt es ja genug Literatur), aber sehr instruktiv 
den ,,Rosenkranz im Christentum“ (pp. 9-15), vorzugsweise im abendlandischen. Fir 
die orientalischen Kirchen, unter denen der Berichterstatter die russisch-orthodoxe aus 
langjahrigen nahen Beziehungen (noch im zaristischen RuBland, aber auch spater) 
ziemlich genau kennt, darf ich vielleicht noch bemerken, daS innerhalb der Staats- 
kirche der Rosenkranz (einen wértlich entsprechenden Ausdruck gibt es im Russischen, 
bzw. Kirchenslavischen oder Palaeobolgarischen dafiir nicht ; es wird nur das vom Ver- 
fasser angefiihrte cetki — dort chotki phonetisch wiedergegeben, worin ch = deutschem 
tsch — etwa = Zahlvorrichtung, daneben das ebenfalls angefiihrte vervica [dort vervitsa], 
zusammenhangend mit vevevka = Schnur, Bindfaden, und schlieBlich auch noch 
léstovka, etwa Leiterchen, gebraucht) nicht von Laien, auch nicht von den Weltgeist- 
lichen getragen, also auch nicht benutzt wird. Dagegen gehdéren diese cetki (im Altslav. 
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Plural) mit zu den Dingen, welche dem Ménchskandidaten bei der Tonsur iiberreicht 
werden, Sie heiBen in den begleitenden Worten des Rituale ,,das geistliche Schwert“, 
das ebendort charakterisiert wird als ,,das Wort Gottes zum immerwahrenden Gebete 
zu Jesu“. Und dann fahrt der Text des Rituale fort (an den Kandidaten) : ,,Denn du 
sollst immer den Namen des Herrn Jesus haben in deinem Gemiit, im Herzen, in 
Gedanken und im Munde, immer sprechend : Herr Jesus Christus, Sohn Gottes, erbarme 
dich iiber mich Siinder !“ Und das ist auch die gewohnlich zu Gospodi pomiluj (= xdete 
2xéyoov) verkiirzte Formel, zu deren Zahlung die cetki dienen sollen. Das Rezitieren 
und Zahlen dieser Formel ist dabei urspriinglich als Ersatz fiir die Analphabeten gedacht, 
welche die jeweils falligen Partien aus dem Psalter nicht lesen konnten, und zwar ent- 
sprechen einer jeden dieser Partien (x«Otopata), die mit einem ,,Gloria Patri . . .“ schlieBen, 
100 der genannten Formeln, worauf dann noch ein dreifaches ,,Alleluja“ folgt; so sind 
die 103 Kiigelchen oder Knoten (die iibrigens altslavisch babocki = Schmetterlinge 
heiBen) der vervica belegt. Die an ihrem Ende angebrachten dreieckigen beiden Leder- 
scheibchen sind doppelt und reprasentieren die vier Evangelisten. Sehr haufig ist eine 
Ausfiihrung, bei der auf einen etwa 1,5 cm breiten, recht schmiegsamen Lederriemen 
von entsprechender Lange 100 kleine, ebenso breite zylinderférmige Rdllchen aus 
harterem, gewdhnlich schwarz lackiertem Leder aufgenaht sind, an denen man die 
cetki durch die Finger gleiten 148t. Diese Art von Rosenkranz ist in RuBland die ur- 
spriingliche, hat sich unter den sog. Altglaubigen (starovércy), hier sowohl bei Laien wie 
auch bei den Weltgeistlichen, zah gehalten und unter den Ménchen der Staatskirche 
erst allmahlich einer Gestaltung des Rosenkranzes Platz gemacht, die mehr der abend- 
landischen ahnelt. Eine praktische Bedeutung aber haben diese éetki unter den Ménchen 
der russischen Staatskirche wohl nur noch in sehr seltenen Fallen gehabt, denn Analpha- 
beten unter ihnen diirfte es um die Wende unseres Jahrhunderts [das ich im Auge habe] 
héchstens in ganz entlegenen Kléstern gegeben haben. Dagegen werden sie von allen 
Monchsgeistlichen, also auch von den Bischéfen stets mehrmals um das linke Hand- 
gelenk geschlungen und iiber dem Handriicken gekreuzt, so daB das Endstiick herunter- 
hangt, manchmal recht ostentativ, als eine Art Schmuckstiick getragen. Zu einer prak- 
tischen Verwendung im abendlandischen Sinne fehlt dort in der orthodoxen Kirche ja 
auch jeder AnlaB, denn Rosenkranzandachten oder ahnliche Gottesdienste gibt es weder 
in ihr noch in den anderen orientalischen Kirchen, es sei denn, daB solche dort in den 
mit Rom unierten Zweigen (also z. B. in der griechisch- oder armenisch-katholischen 
Kirche) im Laufe der Zeit eingefiihrt worden sind. Ob und in welchem Umfang das 
geschehen ist, entzieht sich meiner Kenntnis. 
Damit bei den anderen orientalischen Kirchen angelangt, sei darauf hingewiesen, 
daB unser Autor fiir die koptische Kirche einen Rosenkranz erwahnt. Bei den nahen 
Beziehungen dieser letzteren zu den Abessiniern ware zu erwarten, daB sich auch hier 
Spuren dafiir nachweisen lieBen, aber alles Suchen nach solchen in der maSgeblichen 
Literatur (in den Werken von LupoLr, DILLMANN, COULBEAUX, LITTMANN, HYATT etc.) 
‘ist erfolglos geblieben. Auch die armenisch-gregorianische Kirche, also die nicht-unierte, 
kennt keinen Rosenkranz, doch hat die armenische Sprache fiir ihn zwei Bezeichnungen : 
vardeay psak (ganz wortlich von vard = Rose [nach HiipscHMANN : Armenische Gram- 
matik, I, Leipzig 1895, p. 244, als persisches Lehnwort = arab. vard] und psak = Kranz, 
also Ubersetzung des uns gelaufigen Ausdrucks) und érhnavan (vom Verbum 6rhnel : 
segnen, Stamm : orh-; durch Anhangen von -avan werden Denominativa und Deverba- 
tiva gebildet, die einen Sammel- oder Aufenthaltsplatz bezeichnen : ABEGHIAN : Neu- 
armenische Grammatik, Berlin/Leipzig 1936, p. 43), also etwa ,Sammelstatte der 
Segnung“ (bei M. BEpDRossIAN : New Dictionary Armenian-English. Venice, S. Lazarus 
Armenian Academy [Mechitharisten-Patres], 1875-79, p. 762: chaplet, rosary). Fiir die 
iibrigen nicht-unierten Kirchen des Orients habe ich trotz vielen Suchens nirgends ein 
Wort fiir Rosenkranz finden kénnen. Am meisten hat mich das hinsichtlich der-Thomas- 
Christen an der Malabar-Kiiste gewundert, wo die Nachbarschaft zum Hinduismus, der 
doch so stark von der mala Gebrauch macht, das hatte begreiflich scheinen lassen, um 
so mehr, als sich dort noch die Umwandlung des Gotteshauses als eine Art KirchenbuBe 
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(indisch gesagt : pradaksina) und der Messen fiir Verstorbene unter dem Namen jataka 
(Wiedergeburt !) hat nachweisen lassen (W. GERMANN : Die Kirche der Thomas-Christen, 
Giitersloh 1877, pp. 603, 625, an letzterer Stelle steht Dschataca). 

Das 2. Kapitel orientiert iiber den Rosenkranz im Islam. Es ist mit drei Seiten 
relativ kurz gehalten, doch bieten hier, wie auch zu den anderen Abschnitten, die An- 
merkungen am Schlu8 des Buches (pp. 66-72) reichliche Literaturhinweise. Am ausfiihr- 
lichsten aber ist der Gegenstand fiir den Hinduismus und Dschinismus (pp. 19-44) 
behandelt worden, und hier ist ja der Autor als weitbekannter Indologe so recht zu Hause. 
Nicht nur, da8 wir hier eingehende Beschreibungen der einzelnen Arten unseres Kult- 
requisits, Angaben iiber die Materialien zur Herstellung, den Gebrauch und die den 
verschiedenen Ausfiihrungen und der jeweiligen Qualitat des Materials zugeeigneten, 
meist recht imagindren und imponderabilen Wirkungen und mit all dem verflochtene 
Gedankengange finden, sondern diese Ausfiihrungen werden auch noch durch die erst- 
malige Ubersetzung (pp. 24-27) der Rudraksajabalopanisad, die ausschlieBlich itber den 
Rosenkranz aus Elaeocarpus Ganitrus-Kernen handelt, und Wiedergabe einer ein- 
schlagigen umfangreichen Partie aus dem Padmapurdana illustriert und gestiitzt. Hin- 
sichtlich der eben genannten Upanisad sei iibrigens zum Vergleich hingewiesen auf des 
alten BARTHOLOMAUS ZIEGENBALG (1683-1719) ,,Malabarisches Heidentum“, wo das 
16. Kapitel (pp. 113-115 in der Ausgabe von W. CaLtanp, Amsterdam, Akademie, 1926) 
folgende Uberschrift tragt : ,,Von ihrer (d. h. der malabarischen Heiden) Perlenschnur 
Ruddiratschangél genannt“. Hierin ist der erste Teil ohne weiteres als rudraksa wieder- 
zuerkennen, wahrend ich mir tiber die Bedeutung der Endung -ngél oder nur -gél 
(die in genanntem Buche noch mehrfach in anderen Zusammensetzungen vorkommt), 
wohl rein Tamil, kein Bild machen kann. Aber genau so, wie unser Autor, spricht auch 
ZIEGENBALG beim vudvaksa von der Anzahl der ,,Narben“, die er ,,Gesichter“ nennt, 
und bringt zum Beleg fiir die mit deren Zahl wachsende Wirksamkeit Zitate (aus dem 
Tamil iibersetzt), die vielfach mit denen in unserem Buche (p. 26) iibereinstimmen, bis- 
weilen aber auch abweichen. Zudem spricht ZIEGENBALG nur von Perlen (Kernen) mit 
héchstens 13 ,,Gesichtern“ (gegeniiber hier 14). Diesen beiden Ubersetzungen bei KirFEL 
schlieBt sich pp. 39-41 eine weitere der Aksamdlikopanisad an, in der die Beziehungen 
des Gebetes zu den Lauten des Sanskrit-Syllabars (Keimsilben : 77a, tib. sa bon, mong. 
R‘tiviingge) den breitesten Raum einnehmen. Die Dschaina haben den Rosenkranz erst 
aus dem Hinduismus tibernommen (p. 43). 

Die Angaben iiber Beschaffenheit, Struktur und Gebrauch der Gebetsschnur bei 
den Buddhisten sind einmal unter dem Gesichtspunkt der beiden Hauptpragungen 
Hinayadna und Mahayana, dann innerhalb dieser GroBgruppen (denen man mit gewisser 
Berechtigung ein Vajrayana, tib. rDo-rje t‘eg-pa, hatte hinzufiigen kénnen ?) geogra- 
phisch (cf. Vorwort) zusammengestellt. So kommen zunachst (pp. 45/46) Ceylon und 
Burma an die Reihe (in Siam — en passant erwahnt — heiBt die Gebetsschnur /uk-phat), 
dann (pp. 46-60) Tibet, China, Korea und Japan. Was fiir Tibet gilt, gilt auch folge- 
richtig fiir die Mongolei. Erwdhnen darf ich hier vielleicht, daB in beiden Landern 
(wohl auf Sanskritvorlagen fuBend, was ich selbst nicht beurteilen kann) sich die Aqui- 
valente fiir mala, bzw. aksamaila, also tib. p‘vev-ba, mong. ertk‘e (dvikdé) haufig als Buch-. 
titel finden, aus denen man aber, wie so oft, noch lange nicht auf den Inhalt, wenn 
auch nur mutmaBlich, schlieBen kann. So gibt es z.B. eine mongolische, durchaus 
profane Chronik aus der Ch’ien-Lung-Zeit (1736-1796) unter dem Titel Bolur Erik‘e 
= Eine Kette aus Bergkristallen (herausgegeben und literaturhistorisch untersucht von 
WALTHER Hetssic als Monograph X der Monumenta Serica, Journal of Oriental Studies 
of the Catholic University of Peking, 1946) und unter genau demselben mong. Titel, 
aber auf ein tibetisches Original Sel p‘ven (Ende des 17. Jhdts.) zuriickgehend, ein groBes, 
praktisch viel benutztes medizinisches Werk, und sein Verfasser hat auch noch ein 
anderes, ebenfalls sehr umfangreiches geschrieben, fiir dessen ersten Teil er nicht das 
greifbare tib. p‘ven ba, sondern — in tib. Schrift — das Wort malli-ka (so verdndert), 
also den uns aus den Zusammensetzungen auf p. 19 unseres hier in Rede stehenden 
Buches bekannten Skr.-Ausdruck mdlika@ als Untertitel wahlte (hieriiber hoffe ich in 
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absehbarer Zeit Naheres an anderer Stelle bringen zu kénnen). Bei der Wiedergabe 
der tib. Ausdriicke begegnen einige Unstimmigkeiten (z. B: rdok- ’dsin statt rdog- *dsin, 
grang- *dsin statt granv- “dsin, Byan-c’ub statt Byan-c‘ub, Drun-p’ven statt Dun-p‘ren, 
Pyi-ru statt Byi-ru, besser byu-ru, ’Jiks-byed statt ’ Jigs-byed), die aber die Verstand- 
lichkeit keineswegs beeintrachtigen. Vielleicht darf ich hier in diesem Zusammenhang 
fiir Tibet und die Mongolei einige termini ad rem bringen : mong. erik‘e-in egiilen, wort- 
lich : Rosenkranz-Wolke(n), heiBen die Anhanger mit wolkenartigen Schnitzereien, tib. 
P‘ven-t‘ogs, mong. Evik‘en-i bavikci : den Rosenkranz haltend, ist eine der Bezeichnungen 
fiir _Kama/p‘ven-rdog, mong. evik‘e-in biimiivcek‘ sind die Kiigelchen am Rosenkranz 
/p‘ven-mk‘al, mong. evik‘e-in biigere : Rosen-Knospen oder Rosen-Nieren nennt man die 
groBen Kiigelchen beim Rosenkranz der dGe-lugs-pa/tib. mdo-’dsin ist, wie p. 47 gesagt, 
wortlich Vereinigungshalter, wird aber von den Mongolen mit erik‘e-in tologat = Rosen- 
kranz-Kopf wiedergegeben / das Durchholen des Rosenkranzes heiBt mong. erth‘e-yi 
tataxu (x = deutsch ch) den Rosenkranz ,,ziehen“ / fiir die Rosenkranz-Schnur gibt es 
tib. p'ven-t‘ag p‘ven-rgyud, p‘ven-skud‘, pren-don, mong. erik‘e-in k‘elk‘iye oder erik‘e-in 
utasun | p‘ven-brgyu-ba, mong. erik‘e-yi k‘elk‘ik‘tt heiBt: die Kiigelchen aufreihen, aber 
auch ,,durchholen“ / die Mitte des Rosenkranzes wird mong. ertk‘e-in k‘tistin = 
Rosenkranz-Nabel genannt / p‘vev-bar ’gyur-ba, mong. ertk‘elek‘u%i = den Rosenkranz 
um den Nacken legen ; all diese Ausdriicke finden sich in KovaALeEvskIJ’s bekanntem 
Dictionnaire mongol-russe-frangais, Kasan 1844-1849, Band I, sub. verbo ,,evik‘e“ ; hier 
auch noch die Redewendung: bisilgal erik‘elen k‘elk‘ik‘%i: wortlich: ,,Andacht unter 
Gebrauch des Rosenkranz persolvieren“, wofiir KovALEVsKIJ sagt: ,,enfiler les grains 
de la méditation religieuse, c’est-a-dire méditer sans relache, étudier, se diriger vers 
un seul but“. SchlieBlich sei auch noch vergleichsweise auf WADDELL, The Buddhism 
of Tibet or Lamaism, Cambridge 1934, pp.. 202-210, verwiesen. 

Alles in allem genommen, bildet dies Buch eine wertvolle Bereicherung des reli- 
gionskundlichen Schrifttums. Fiir den, der sich allgemein orientieren will, bietet es 
mehr als ausreichende Darstellung ; wer Einzelerscheinungen weiter verfolgen will, fin- 
det geniigend Literaturangaben unter den Anmerkungen. Vielleicht ware ein alphabe- 
tischer Index am Platze gewesen; aber wer ein bestimmtes Land oder z.B. eine 
bestimmte Pragung des Buddhismus im Auge hat, wird sich ja auch so zurechtfinden. 
Dem am Religionswesen fremder Vélker und an der einschlagigen Literatur mitsamt 
den Sprachen tiefer Interessierten bietet KiIRFELS vorliegendes Buch an Anregungen 
eine erstaunliche Fiille, wie das auch beim Unterzeichneten der Fall gewesen ist. 


W. A. UnKRIG, Traisa bei Darmstadt. 


Bouteiller Marcelle. Chamanisme et guérison magique. (Bibliothéque de Philo- 
sophie Contemporaine, Psychologie et Sociologie.) 377 pp. in 8°, Paris 
1950. Presses Universitaires de France. Prix: Fr. 700.—. 


Der erste Teil des Buches handelt vom Schamanismus, der zweite von den 
Wunderdoktoren (panseurs de secret) und den Zauberern (jeteurs de sorts). Abgesehen 
von einem Abschnitt tiber andere Vélker (pp. 165-196) beschrankt sich die Darstellung 
des Schamanismus auf Nordamerika, und zwar in unverkennbarer Anlehnung an Wiz- 
LARD Park, der die Betatigung im Dienste der Gesellschaft als sinnbestimmend_fiir 
den Schamanismus fordert. Dieser soziologische Grundgedanke fiihrt denn auch zum 
Schema fiir beide Teile des Buches: die soziale Stellung des Heilers, der Erwerb der 
Krafte, die Ausiibung der Krafte. Ausgerichtet ist das Ganze auf die Krankenheilung, 
welche der Verfasserin als die wichtigste schamanistische Aufgabe erscheint. 

Die Parx’sche Blickrichtung lenkt jedoch leicht vom Mittelpunkt auf die Peri- 
pherie des Schamanentums hin, indem sie den Verkehr mit der Geisterwelt den Kraften 
unterordnet, als diene er nur dazu, diese Krafte zu gewinnen und auszuniitzen. Dem- 


——— 
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gegeniiber liegt der religions-psychologische Kern des Schamanismus nicht in den 
Krdften, sondern in der unmittelbaren ekstatischen Geisterverbindung (nicht nur -erfah- 
rung), die auch ohne soziale Betatigung ihre Eigenberechtigung besitzt. 

Mitunter wiinschte man etwas mehr Klarheit (besonders im zweiten Teil), und 
man wird in einigen Punkten der Verfasserin nicht ganz zustimmen, wie z. B. bei der 
vereinfachenden Kennzeichnung der kulturhistorischen Schule (I’école des cycles histo- 
riques, p. 8). Aber der Wert des Buches leidet kaum darunter. Es ist eine gute Dar- 
stellung der soziologisch-psychologischen Seite des Schamanismus und seiner Randgebiete 
mit einer Menge Stoff und Anregung, vom Verhalten des Volkes bis zu den Bildern 
des Unbewu8ten (Archetypen) im Schamanen. In gesellschaftlicher Hinsicht sind Uber- 
einstimmung und Verschiedenheit zwischen Schamanen und Heilkiinstlern klar heraus- 
gestellt (pp. 269 ff.). Eine umfangreiche Bibliographie, eine groBe Liste von Gewahrs- 
leuten, ein reichhaltiger Fragebogen beweisen, daB alles versucht wurde, die Original- 
quellen fiir den 2. Teil auszuschépfen. 

Darstellungen dieser Art sind aktuell; denn die Krise der modernen Medizin, 
das Auftreten von Wunderarzten und Heilpraktikern beruht ja darauf, daB die Mensch- 
heit sich: gleichgeblieben ist in der Hilflosigkeit gegen Machte, die sich rationalistisch 
nicht meistern lassen. Diese Hilflosigkeit steigert sich um so mehr, je starker die 
Existenz bedroht wird durch Krankheit und Tod. Zuflucht bietet dann jener Bereich, 
wo man sich diese Machte heimisch denkt: das Ubersinnliche. Da aber in diesem 
Bereich Religion und Magie gerne miteinander verquickt werden, so entsteht jenes bunte 
Bild, das die Verfasserin im zweiten Teil von ihrer Heimat zeichnet, und das auch sonst 
zutreffen diirfte : schlecht unterrichtet und unbekiimmert um fachgerechte philosophisch- 
theologische Grenzen setzt das Volk die Tatigkeit der Priester, Wunderdoktoren, Exor- 
zisten, Hexer und Heiligen auf eine Linie. Entscheidend ist nur, daB der Mensch von 
seinen Ubeln befreit werde, einerlei ob auf naturwissenschaftliche, magische, wunderbare 


oder fiirbittende Weise. .: 
DOMINIK SCHRODER. 


Langsdorff Heinrich von. Eine Reise um die Welt. Herausgegeben von 
Dr. Hans Damm. 238 pp. in 8°. Mit 2 Karten, 4 Textfig. und 13 teils 
mehrfarbigen Bildtafeln. Leipzig 1951. Volk und Buch Verlag. 


Der aus dem linksrheinischen Rheinhessen stammende H. v. LANGsDORFF nahm 
an der ersten russischen Weltumseglung 1803-1806 als Arzt und Naturforscher teil. 
Sein zweibandiger Reisebericht erschien 1812 in Frankfurt a. M., wurde aber seitdem 
nicht mehr neu gedruckt, obwohl nach dem Urteil von Ratzet dieser Bericht ,,immer 
nur in der ersten Reihe“ der bedeutenden Reiseliteratur genannt werden wird. Hans 
Damm hat sich ein besonderes Verdienst erworben, indem er fiir die vorliegende Neu- 
herausgabe die Sorge trug. Das Original wurde zwar um die rein nautischen und fir 
weitere Leserkreise allzulangen zoologischen und botanischen Betrachtungen gekirzt, 
aber dafiir hat Damm, der selbst ein bekannter Ethnologe ist, wertvolle Erganzungen 
beigefiigt, ndamlich die einleitenden Kapitel (pp. 7-44), die tiber den Reiseweg, die Volker- 
kunde der besuchten Gebiete und das Leben des Forschers sachkundige Auskunft geben, 
und zum AbschluB die Indices, das Literaturverzeichnis und eine instruktive Zeittafel 
(pp. 220-238). 

Von LancsporrF brachte fiir seine Berichte die unerlaBlichen Eigenschaften eines 
guten Forschers mit: allseitiges wissenschaftliches Interesse, gute Beobachtung und 
kritischen Sinn. Seine Angaben verdienen vollen Glauben. Der Reiseweg fiihrte ihn 
auf dem Expeditionsschiff ,,Nadeschda“ (Kapitan v. Krusenstern) von Kronstadt nach 
Kopenhagen, Armelkanal, Kanarische Inseln, brasilianische Kiiste, Kap Hoorn, Mar- 
quesas-Inseln, Kamtschatka, Japan (Nagasaki) und zuriick nach Kamtschatka, wo er 


- das Schiff verlie8, um seine Forschungsreisen auch auf die Aléuten, die Nordwestktste 
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Amerikas und Kalifornien (San Francisco) auszudehnen. Fiir die Riickreise wahlte 
er den Landweg durch Sibirien tiber Jakutsch, Irkutsch, Tobolsk nach Moskau, wo er 
am 16. 3. 1808 eintraf. Nicht iiberall lieBen ihm die 4uBeren Umstande geniigend Zeit, 
seine volkerkundlichen Forschungen nach Wunsch zu intensivieren, aber wo immer 
sich eine Gelegenheit bot, nutzte er die Méglichkeiten bis zum letzten. So gehort z. B. 
seine lange Beschreibung der Marquesas zu den wertvollsten Berichten aus alter Zeit. 
Auch was er an vortrefflichen Allgemein- und Einzelbeobachtungen iiber Land und Volk 
in Brasilien, Japan, Kamtschatka, Aléuten, Kalifornien und Jakutien berichtet, ist 
schon wegen seines Alters noch immer fiir die Volkerkunde sehr wertvoll. Der Reise- 
bericht als Ganzes wirkt wegen der -sympathisch-menschlichen Einstellung des Ver- 
fassers allen Vélkern gegeniiber und nicht zuletzt auch wegen der gepflegt-anschaulichen 
Sprache und der sauber-diskreten Formulierung in den mehr heiklen Dingen und Zu- 
standen auch auf den heutigen Leser angenehm und lesenswert. Vom wissenschaftlichen 
Standpunkt aus gehért von LANGsporFF zu den alten ,,Klassikern“ der beschreibenden 


Volkerkunde. 
GEORG HOLTKER. 


Thurnwald Richard. Der Mensch geringer Naturbeherrschung. Sein Aufstieg 
zwischen Vernunft und Wahn. 160 pp. in 8°. Mit 23 Tafeln und 
1 Karte. Berlin 1950. WALTER DE GRUYTER & Co. Preis: DM 4.80. 


Dieser popular-wissenschaftlichen Arbeit liegt zu einem groBen Teil das Material 
zugrunde, das der Verfasser 1924-1928 fiir seine Artikel in EBERTS Reallexikon der 
Vorgeschichte, sowie fiir die fiinf Bande der ,,Menschlichen Gesellschaft“ 1931-35 
zusammengestellt hat. Der Stoff wird hier in systematischer Anordnung geboten und auf 
151 schwerlesbare Kurz-Paragraphen verteilt : Wirtschaftssysteme, Familie und Ver- 
wandtschaft, Politische Gestaltung, Wirtschaftsorganisation, Recht, Moral und Geistes- 
verfassung. Zur weiteren Gliederung der Abschnitte dienen vielfach die drei Typen 


der Wildbeuter, Pflanzenbauer und Hirten. 
F. BoRNEMANN. 


Coates Adrian. Prelude to History. A Study of Human Origins and Palaeo- 
lithic Savagery. XVIII + 298 pp. in 8°. With 23 fig., 3 plates and 
5 maps. London 1951. METHUEN & Co. 


Das Buch entstand aus dem Bestreben des Verfassers, sich iiber ‘die Anfange 
der Menschheitsgeschichte ,,philosophisch zu orientieren“. Dabei stiitzt er sich aller- 
dings fast ausschlieBlich auf Verédffentlichungen in englischer und (schon in betracht- 
lich geringerem Umfang) franzésischer Sprache. Fiir die Darstellung der reinen Archao- 
fogie des Paldolithikums bildet das keinen wesentlichen Nachteil, und dieser Abschnitt 
kann als zuverlassiger Leitfaden fiir eine erste Einfiihrung gelten. Auf dem Gebiet der 
Anthropologie macht sich bei der Behandlung der Abstammungsfragen die Unkenntnis 
etwa der Arbeiten von PorTMANN, bei dem Versuch einer Gliederung der Menschen- 
rassen die der groBen Werke von Brasuttr und von E1cKsTepT bemerkbar. An ethno- 
logischer und vélkerpsychologischer Literatur wurden fast ausschlieBlich Schriften von 
Vertretern des Evolutionismus, Funktionalismus und Pralogismus verwendet. Dennoch 
laBt der Verfasser dem ,,diffusionist view“ Gerechtigkeit widerfahren und lehnt auch 
die Theorien FrazeRs und Lévy-Bruuts ab, wie er iiberhaupt in bemerkenswerter 


Unvoreingenommenheit zu durchaus eigenen und vom evolutionistischen Schema ab- 
weichenden Gedanken gelangt. 
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Als Beispiel seien seine Vorstellungen von den Altesten Sozialformen heraus- 
gegriffen, die er in Horde und Kleinfamilie erblickt. Eine Promiskuitat innerhalb der 
Horde wird abgelehnt, weil damit dem Menschen ein Status zugewiesen wiirde, der auch 
bei Anthropoiden nirgends festzustellen ist. Als Grundlage der Kleinfamilien wird aller- 
dings keine Ehe im eigentlichen Sinn angenommen, sondern eine — auf Grund der 
natirlichen Verteilung der Geschlechter wohl durchweg monogame — Art ,,dauerhafter 
Paarung”, wie sie auch bei Menschenaffen und einigen anderen Sdugetieren zu beob- 
achten ist. Den Trennungsschnitt zwischen Menschenaffen und Menschen sieht der Ver- 
fasser durch das Verbot der Blutsverwandtenehe gezogen, das er als menschlichen Wesens- 
zug betrachtet. (Daraus wird auf ein jiingeres kulturgeschichtliches Alter totemistischer 
und sonstiger Exogamievorschriften geschlossen.) Auf wirtschaftlichem Gebiet vermutet 
er den entscheidenden Schritt zum Menschsein in dem Ubergang von der pflanzen- 
fresserischen Lebensweise der Anthropoiden zur Jagd. Diese wiederum bedingte eine 
geschlechtliche Arbeitsteilung nach dem physischen Krafteverhaltnis und der psychischen 
Eigenart. Der selbstverstandlich als menschliches Spezifikum betrachtete Feuergebrauch, 
der u. a. Schutz vor Raubtieren bot und daher die Individuen in der Nahe der Feuer- 
stelle hielt, diente ebenso wie die Gemeinschaftsjagd der Festigung der Sozialformen. 

Grundlage fiir die Beantwortung der Frage nach dem ,,Primitive mind“ ist fiir 
den Verfasser eine ,,Historical definition“ von ,,Perception“ und ,,Reality“ : Der Mensch 
baute seine Welt, indem er seiner selbst bewu8t wurde. In véllig bewuBtem Verhalten 
sind Denken, Empfinden und Handeln getrennt, die aber alle drei von der ,,Intuition‘ 
umfaBt werden. Sie wird als der Schliissel zur primitiven Geistigkeit angesehen, in der 
die wirkliche Welt der Wahrnehmung eins ist mit der Welt des menschlichen Wollens, 
Empfindens und Vorstellens. Zu den Elementen dieser ,,intuitiven Geistigkeit“ gehdren 
neben der ,,intelligent activity-on subconscious level“ (1) Drange und Emotionen wie 
Hunger, Geschlechtstrieb, Liebe, HaB, Freude, Trauer, Neugier usw., (2) starkere Inte- 
gration des individuellen Denkens und Empfindens in dem der Gruppe (wobei aber 
die Annahme eines ,,KollektivbewuBtseins“ als willkiirlich und unlogisch abgelehnt 
wird), (3) die Fahigkeit, spielerisch etwas um seiner selbst willen zu tun, (4) die Neigung 
zu rhythmischem Verhalten im ,,excitement“. Auf dieser ,,undifferenzierten Stufe des 
Geistes“ soll daher jede Form der Betatigung zugleich praktisch und religids, zweck- 
maBig und spielerisch, sozial und individuell, erkennend und empfindend, verstandes- 
und willensbetont und emotionell sein. 

Mit Hilfe dieser Konstruktion versucht der Verfasser spekulativ dem Geistesleben 
des urgeschichtlichen Menschen naherzukommen. Interessant ist —- um auch hierfir 
ein Beispiel herauszugreifen —, daB er so zu einer Ablehnung des héheren oder niedri- 
geren Alters der Religion gegeniiber der Magie gelangt, weil er beide als den emotionellen 
(sich unterwerfenden) und willensmaBigen (Willen aufzwingenden) Aspekt des gleichen 
Verhaltens des primitiven (intuitiven) Geistes ansieht. Als ihre Quelle betrachtet er 
ein aus der Neigung zu rhythmischem Verhalten im ,,excitement” hervorgegangenes 
,rituelles Benehmen“, d.h. eine formelle und traditionelle Auffiihrungsweise bei feier- 
lichen Gelegenheiten. 

So stellt der Verfasser seine eigenen Konstruktionen an die Stelle der evolutio- 
nistischen und pralogistischen, ohne zu einer empirisch fundierten Gliederung und Schich- 
tung der Kulturformen zu gelangen. Zur Erlauterung archaologischer Tatbestande durch 
ethnographische Parallelen werden denn auch meist Erscheinungen aus viel jiingeren 
Kulturphasen herangezogen, — ein Mangel, der vom Autor selbst deutlich empfunden 
wird. Wo er z. B. australische Stamme als Vergleichsmaterial benutzt, wird dies mit 
der Einschrankung getan, daB sie nicht den eigentlich ,,primitiven Menschen reprasen- 
tieren. Angesichts solcher Bestrebungen kann man es nur bedauern, daB ihm die Werke 
der kulturgeschichtlich arbeitenden Ethnologen, zumal die Forschungen iiber die 
Wildbeuterstamme, offensichtlich unbekannt geblieben sind. 


Kart J. NARR. 
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Albright William Foxwell. Von der Steinzeit zum Christentum. Monotheismus 
und geschichtliches Werden. Ins Deutsche iibertragen von Dr. IRENE 
LANDE. (Sammlung Dap, Band 55.) 495 pp. in 8°. Bern (1949). 
A. FRANCKE AG. Verlag. Preis: sFr. 14.80. 


Das vorliegende Buch ist urspriinglich unter dem Titel: ,,From the Stone Age 
to Christianity“ erschienen (Baltimore 1940 ; zweite verbesserte Auflage 1946) und fand 
eine giinstige Aufnahme bei der Kritik1. Die deutsche Ubersetzung beruht auf einem 
vom Verfasser personlich stark revidierten Exemplar der zweiten Auflage. ALBRIGHT 
dankt in einem Vorwort Herrn Prof. W. BAUMGARTNER (Basel) fiir zahlreiche Literatur- 
nachweise und Verbesserungen und anerkennt, daB der deutsche Text in manchen 
Fallen klarer und logischer ist als das Original. Tatsachlich liest sich der deutsche Text 
nicht wie eine Ubersetzung, sondern eher wie eine Originalarbeit. 

Zweck des Buches ist, die alt- und neutestamentliche Religion in die historischen 
Zusammenhange ihrer Umwelt hineinzustellen. ALBRIGHT schreibt nicht als Theologe, 
sondern als Archaologe und Althistoriker, in der Absicht, die standig wachsende Bedeu- 
tung der Archdologie und der Wissenschaft vom Alten Orient fiir die Geschichts- 
philosophie und die christliche Theologie aufzuzeigen (p. 5). 

Das 1. Kapitel ,,Neue Horizonte der Geschichte“ (pp. 9-69) zeigt in einer 
historisch und methodologisch orientierten Darstellung, wie sich die friihere historische 
Arbeitsweise durch die Entwicklung der Archdologie verandert hat, und wie jetzt jede 
geschichtliche Arbeit auf einer Kombination schriftlichen und nichtschriftlichen Quellen- 
materials beruhen mu8. Im 2. Kapitel ,Auf dem Wege zu einer organismischen 
Geschichtsphilosophie“ (pp. 70-121) werden die erkenntnistheoretischen Voraussetzungen 
der historischen Forschung behandelt. Der Autor setzt sich mit einer Anzahl geschichts- 
philosophischer Theorien auseinander, besonders ausfiihrlich mit A. J. ToyNBEE und 
P. A. Sorokin und dem historischen Determinismus und skizziert dann seinen eigenen 
Standpunkt, den er als ,,organismische Geschichtsphilosophie“ bezeichnet. Das 3. Kapitel 
(pp. 122-199) ist eine Darstellung der allgemein-kulturellen und besonders der religidsen 
Entwicklung des Vorderen Orients vom Palaolithikum bis zum 17. Jahrh. v. Chr., wo 
das Volk Israel zuerst fiir uns historisch faBbar wird. Im 4. Kapitel (pp. 201-271) wird 
Israels Geschichte, Kultur und Religion von der Patriarchenzeit bis zu Moses einschlieB- 
lich behandelt, im 5. Kapitel (pp. 272-331) die Zeit der Richter und der Ké6nige, im 
6. Kapitel (pp. 332-396) die hellenistische Periode und das Auftreten Jesu Christi. Auf 
einen kurzen Epilog (pp. 397-400) folgen noch ausfiihrliche Anmerkungen (pp. 405-463) 
und das Register. 

Fiir eine so umfassende Synthese war ALBRIGHT befahigt wie kaum ein anderer. 
Er ist bekannt als Historiker, Archaologe und Philologe (und zwar Hebraist, Assyriologe 
und Agyptologe) und kann sich fiir die verschiedensten Detailfragen auf seine eigenen 
Spezialarbeiten stiitzen. Seine Arbeitsweise zeichnet sich durch eine besonnene Kritik 
aus (vgl. z.B. p. 254) ; er iibernimmt die positiven Ergebnisse der Arbeit seiner Vor- 
ganger und verwertet sie mit geistiger Weite und Freiheit, vermeidet dabei aber Hyper- 
kritik und Einseitigkeiten. Mit erfrischender Offenheit werden die Auswiichse des 
,Historismus“ gekennzeichnet: ,,In der Bibelwissenschaft fiihrte der Historismus zu 
ubertriebener Betonung des Entwicklungsprinzips, wodurch einseitige Schemata zu 
Prokrustesbetten geworden sind. Alle Erscheinungen und Ausdrucksformen des sozialen, 
religidsen und Rechtslebens miissen in ein bestimmtes Bett gezwangt werden, ohne Riick- 
sicht auf die Chronologie oder die Funktion, welche ihnen die Tradition zuschreibt. 
Erscheint ein Phanomen fiir seine iiberlieferte Stufe zu fortgeschritten, so wird es auf 
Grund ‘innerer Beweise’ einer spateren Stufe zugewiesen ; erscheint es zu primitiv, so 
wird es auf eine friihere Stufe zuriickversetzt, ohne Riicksicht darauf, ob auch duBere 


_ 3 Eine Anzahl friiherer Besprechungen ist erwahnt bei RoGER O’CALLAGHAN, 
Orientalia, N. S. 20. 1954. p. 217 (vgl. auch seine ganze Besprechung ib. pp. 216-236). 


Siehe auch J. Hemprt, Zeitschr. f. d. alttest. Wiss. 61. 1945-48. pp. 239-243 ; W. Baum-. 


GARTNER, Theol. Zeitschr. (Basel) 4. 1948. pp. 347-353. 


ee 
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Beweise dafiir vorhanden sind oder ob Beweise iiberhaupt fehlen“ (pp. 72 f. ; vgl. auch 
pp. 76 f., 111-113, ferner die Bemerkungen pp. 65 f. iiber die notwendige Vorsicht bei 
der Anwendung von Stil- und Wortschatzkriterien und pp. 67-69 tiber einige Grund- 
sdtze der inneren Kritik: Da es im Alten Orient [vor der hellenistischen Zeit] kaum 
ein Beispiel fiir dokumentarische oder literarische Falschung gibt, sind Unstimmig- 
keiten altorientalischer Dokumente in der Regel nicht auf Tauschungsabsichten, sondern 
vielmehr auf die damalige Kopier- und Redaktionstechnik zuriickzufiihren, z. B. auf 
die Praxis, alle vorliegenden Varianten, wie auch Glossen und Kommentare, beim 
Abschreiben mit aufzunehmen ; vgl. dazu auch pp. 254, 316). Im Verlaufe seiner Aus- 
fihrungen kommt ALBRIGHT immer wieder zu Bestatigungen der biblischen Tradition, 
falls diese nicht allzu buchstablich genommen und nicht mit einer modernen europaischen 
Mentalitat, sondern im Lichte einer umfassenden Kenntnis der altorientalischen Litera- 
turen und ihrer Eigenarten betrachtet wird. So sind z.B. die Patriarchengeschichten 
nicht aus dem 9. oder 8. Jahrh. v. Chr. in eine friihere Zeit zuriickprojiziert, sondern 
enthalten echte, alte Tradition (pp. 241 f.), deren Inhalt in vielen Einzelheiten (Wande- 
rungsrichtungen, bestehende Rechtsverhiltnisse, gebrauchliche Eigennamen usw.) durch 
die Dokumente von Mari und Nuzi wie auch durch andere auBerisraelitische Quellen 
bestatigt wird (pp. 64, 200, 237, 238, 240, 242, 248, 276 ; iiber die folgenden Jahrhunderte 
vgl. pp. 242 f., 248, 252, 255, 267-273, 278, 290, 292) 2. — In den Ausfiihrungen des 
6. Kapitels, die zur Besprechung des Neuen Testamentes iiberleiten, wendet sich der 
Autor gegen die Uberschatzung iranischer Einfliisse (pp. 357, 360-362, 375) und gegen 
das angebliche hohe Alter der mandaischen und hermetischen Literatur (pp. 362-365). 
Weitere Einzelheiten aus ALBRIGHTS Ergebnissen anzufiihren, verbietet die Knappheit 
des Raumes ; die bisherigen Ausfiihrungen zeigen aber schon geniigend, wie tiberaus 
inhaltsreich und anregend das Buch ist. . 

Man muB freilich mit der Méglichkeit rechnen, daB eine so umfassende Synthese 
nicht auf den ersten Wurf in allen Einzelheiten gelungen ist. Bei seiner Weitschichtig- 
keit bietet das Werk Anla8B zur fachmannischen Diskussion durch die verschiedenen 
Spezialisten, die sich auch schon mit zahlreichen Einzelheiten befaBt hat %. In dieser 
Zeitschrift wird man vor allem eine Stellungnahme zu denjenigen Partien erwarten, 
in denen der Autor die Ethnologie und ihre Nachbarwissenschaften beriicksichtigt. 

Mit ALBRiGcHTs methodologischen Grundsatzen kann man wohl im allgemeinen 
einig gehen. Sehr gut sind z. B. die reservierte Formulierung iiber die Leistungsfahig- 
keit der Archaologie fiir die ErschlieBung der geistigen Kultur (pp. 50-51), seine Kritik 
am historischen Determinismus (pp. 99-104) und~an der psychoanalytischen Deutung 
des Alten Testaments (p. 104). Bei der Anwendung biologischer Prinzipien im Bereich 
der Geschichte (pp. 111-113) und der Skizzierung seiner ,,organismischen Geschichts- 
philosophie“ (pp. 114-121) macht der Autor zwar sehr betrachtliche Einschrankungen 
beziiglich der Verwendbarkeit solcher Begriffe und Prinzipien fiir die menschliche Geistes- 
geschichte, scheint sich aber doch noch nicht geniigend von naturwissenschaftlichen 


2 Auf ALBRIGHTS Ausfiihrungen iiber den friihesten (mosaischen) Jahwismus 
kann hier nur kurz hingewiesen werden. Nach seinen Ergebnissen ist Jahweh weder 
ein Stiergott (pp. 266, 298) noch ein Vulkan- oder Sturm- oder Mondgott (pp. 262 fy 
Sein Name ist eine Kausativform ,,er veranlaBt zu sein“ (pp. 259 f.). Er wurde schon 
immer als Schépfer des Alls betrachtet, steht allein, ohne Gattin, ohne Kinder im 
physischen Sinne (p. 261). Vgl. ferner iiber den Anthropomorphismus (pp. 263-265 ; 
auch 306 f.) und die Bildlosigkeit des Kultus in der mosaischen Religion (pp. 265 f.), 
iiber Monotheismus und Henotheismus (pp. 271, 279 f., 287, 296, 306, 316f., 324-326, 
442 Anm. 34), iiber das Alter des Zentralheiligtums (pp. 280 f.). é 

8 Vgl. die oben Anm. 1 erwahnten Besprechungen ; bei O’CALLAGHAN selbst die 
Einzelbemerkungen pp. 228-235. — Neuerdings hat W. BAUMGARTNER in der Mandaer- 
frage gegen ALBRIGHT (pp. 362-365, 455-457) Stellung genommen (The Hebrew Union 
College Annual [Cincinnati] 23. 1950-51. pp. 41-71, bes. 42, 46-48, 54 f. ; vgl. auch schon 
seine mit W. Ba. gezeichneten Bemerkungen in ALBRIGHT, p. 456 Anm. 48 und p. 457 
Anm. 49 am SchluB). Der Hauptinhalt seiner Ausfiihrungen ist: Wenn auch das 
mandaische Schrifttum relativ jung ist, so mu8 doch die Existenz dieser Sekte bedeutend 
weiter zuriickreichen ; daher kann auch der Neutestamentler nicht auf eine Beriick- 
sichtigung des Mandaismus verzichten. 
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Kategorien freigemacht zu haben (vgl. etwa p. 112). Moglicherweise gibt aber hier die 
skizzenhafte Art der Darbietung AnlaB zu MiGverstandnissen, die durch eine ausfiihr- 
lichere Darstellung beseitigt wiirden. 

Nicht ganz iiberwunden scheint — trotz der vielerorts gemachten Einschrankungen 
— die Vorstellung einer einlinig aufsteigenden Entwicklung ; daher z. B. dann auch 
die Ubernahme von Ltvy-Bruuts Theorie iiber das prdlogisch-kollektive Denken 
(pp. 117 f., 167 f., 181 f., 196 f., 297, 327, 332-335, 421) und die sehr spate Verdrangung 
des Kollektivismus durch den Personalismus (pp. 117, 175 f., 181 f£., 243-236 passim). 
Allerdings macht sich ALBRicHT den Standpunkt von Lévy-Bruxt nicht uneinge- 
schrankt zu eigen; er schreibt: ,,Aus Besprechungen und Diskussionen geht hervor, daB 
der Standpunkt des Autors gegeniiber Lévy-Brtuts [sic] Theorie von vielen Lesern 
miBverstanden worden ist. Kurz zusammengefa8t: der Autor iibernimmt im Prinzip 
Lévy-Bruuts Unterscheidung zwischen pralogischem und logischem Denken, begrenzt 
aber die Wirkung des pralogischen Denkens auf die héhere geistige Aktivitat, wo der 
Denker nicht durch die direkte sensorische Wahrnehmung beschrankt wird. AuBerdem 
mu zwischen der pralogischen und logischen Phase der Denktatigkeit eine Phase der 
empirischen Logik eingefiigt werden ; die empirische Logik beherrscht die alltaglichen 
Handlungen des primitiven Menschen und iibt einen starken Einflu8 auf das hohere 
geistige Leben der kultivierten Menschheit aus. Das Alte Testament ebenso wie der 
groBte Teil der nichtreligidsen Literatur des Alten Orients spiegelt ein empirisch-logisches 
Denken wider“ (p. 421 Anm. 48). Was empirisch-logisches (im Gegensatz zum analy- 
tisch-logischen) Denken ist, wird anderswo so erklart: ,,... die empirische Stufe des 
logischen Denkens ..., wo der héchste Gedanke in der Regel ganz logisch ist, seine 
Bestatigung aber aus den Ergebnissen der Erfahrung holt und nicht aus formalen 
Gesetzen des Denkens“ (p. 117). Wenn nun aber der primitive Mensch in seinen all- 
taglichen Handlungen schon empirisch-logisch denken konnte, so ist nicht einzusehen, 
warum man ihm fiir den Bereich des Ubersinnlichen eine ,,pralogische“ Mentalitat zu- 
schreiben soll. Fiir Fehlschliisse (trotz prinzipieller empirisch-logischer Einstellung) in 
den Bereichen des Denkens, die itiber die unmittelbare Erfahrung hinausgehen, gibt es 
genug akzidentelle Ursachen, ohne da8 man deswegen die (empirische) Logik dort véllig 
auszuschalten brauchte. Und wenn sich im 3. und 2. Jahrtausend v. Chr. im Orient 
vielfach ein Ubergang von einem mehr kollektiven BewuBtsein zu starkerer Betonung 
des Individuums und seiner Verantwortung zeigt, so braucht das nicht das erste Auf- 
treten von Individualitat in der Geschichte der Menschheit gewesen zu sein. Auch 
beziiglich Kollektivismus und Individualismus ist man wohl berechtigt, von einer 
,Kurve“ zu sprechen, ,,die bald steigt, dann wieder fallt, bald sich im Kreise dreht oder 
schwankt“ (p. 398). Tatsachlich hat Lévi-Bruuts Theorie beziiglich des Kollektivismus 
nicht weniger als beziiglich des Pralogismus von Anfang an bei Ethnologen (der ver- 
schiedensten Richtung und der verschiedensten Sprachgebiete) Widerspruch gefunden 
(von dieser Opposition wird aber in der durch ALBRIGHT zitierten Literatur nichts 
erwahnt). Zu all dem ist die ganze Frage jetzt in ein neues Stadium getreten, durch 
die posthume Veréffentlichung von Lévy-Bruuts Aufzeichnungen, in denen er seine 
Theorie selbst widerruft * (nachdem er sie schon vorher betrachtlich modifiziert hatte) 5, 
eine Tatsache, die doch jeden Verfechter des Pralogismus zu einer erneuten Uberpriifung . 
seines Standpunktes veranlassen diirfte. 

Nicht ganz eindeutig ist ALBRiGHTS Stellung zur Frage des Monotheismus bei 
primitiven Vélkern. Zwar schreibt er: ,,Die zweite Hauptentwicklung in der neueren 
Forschung tiber primitive Religion (sc. neben Liévy-BRUHLS Pralogismus) ist die 


__,4 Siehe : Les Carnets de Lucien Lévy-Bruhl. Préface de Maurice LEENHARDT. 
(Bibliothéque de Philosophie contemporaine) XXI + 257 pp. in 8°. Paris 1949. Presses 
Universitaires de France ; vorher schon: Les ,,Carnets“ de Lucien Lévy-Bruhl. Revue 
Puilosophique de la France et de l’Etranger, Vol. 137. 1947. Pp. 257-281 (72¢ année), 
Ferner jetzt zu vergleichen : E. F. Popacu, Zum AbschluB von L. Lévy-Bruhls Theorie 
iiber die Mentalitat der Primitiven. Zeitschr. f. Ethnol. 76. 19514. pp. 42-49 ; O’CA LLAGHAN 
(wie oben Anm. 1) pp. 227 f. 

® Siehe dariiber die Belege in Anthropos 34. 1939. p. 119 note 6. 
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Erkenntnis, da8 neben Geistern Hochgétter verehrt werden. Diese Hochgotter kénnen 
allmachtig sein, und es kann ihnen die Erschaffung der Welt zugeschrieben werden ; 
im allgemeinen sind sie kosmische Gottheiten, die oft, vielleicht sogar in der Regel, 
ihren Sitz im Himmel haben. Diese Gétter findet man bei primitiven Vélkern in allen 
Teilen der Erde, einschlieBlich Afrikas, Australiens und Siidamerikas“ (p. 169). Er 
erkennt das Verdienst von W. ScHmMiIptTs ,monumentalem Werk“ Der Ursprung der 
Gottesidee“ an (ebd.) und schreibt auch: ,,Es unterliegt nunmehr keinem Zweifel, daB 
W. ScumipT die zuerst von dem Positivisten Comte aufgestellte einfache Entwicklungs- 
reihe : Fetischismus — Polytheismus — Monotheismus, oder diejenige TyLors: Ani- 
mismus — Polytheismus — Monotheismus widerlegt hat. Ebensowenig kann MarETTS 
Verbesserung : Praanimismus (Dynamismus) — Animismus.— Polytheismus — Mono- 
theismus radikaler Anderung entgehen“ (p. 170) ; andererseits hat er Bedenken gegen- 
uber W. Scumipts Auffassung betreffend ,,einen primitiven, spater allmahlich entarteten 
Monotheismus“ (p. 169). Die Ausfiihrungen pp. 213-236 (siehe auch p. 181) machen 
den Eindruck, daB dynamistische Vorstellungen als alter betrachtet werden, daB8 der 
Monotheismus im Vorderen Orient als Ergebnis von Entwicklungen des 3. und 2. Jahr- 
tausends erscheint. Vielleicht ist aber hier auch die Bemerkung (p. 170) heranzuziehen : 
»-.- Wahrend einer so langen Periode (sc. 100 000 Jahre seit den ersten Begrabnissen 
des Moustérien) vollendeten zweifellos viele Entwicklungen ihren Zyklus und kehrten 
auf Stufen zuriick, die AuBerlich oft wie Anfangspunkte anmuten“ (p. 170). So kénnten 
auch die Tendenzen zum Monotheismus in den altorientalischen Hochkulturen eine 
,Ruckkehr auf eine friihere Stufe“ sein *. Wie es mit dem Nachweis eines urspriing- 
lichen Monotheismus steht, ist eine innerhalb der Ethnologie zu diskutierende Frage ; 
hier schlieBt sich ALBRIGHT offenbar den amerikanischen Ethnologen an, die ScHMIDTS 
Hauptthese ablehnen. (Ubrigens ist die Darstellung der Stellungnahme der Ethnologen 
und Religionshistoriker zu W. Scumipt [pp. 169 f., 421 f.] unvollstandig, was offenbar 
damit zusammenhangt, da8 die deutschsprachige Literatur ALBRIGHT nicht im gleichen 
Grade vertraut ist wie die englische. So bleibt z. B. ein so bedeutender Ethnologe wie 
H. BAUMANN unerwahnt. Eine allseitigere Berticksichtigung der Literatur wiirde hier 
doch ein anderes Bild ergeben.) 

Um noch einige Einzelheiten zu erwahnen, die zur Ethnologie in Beziehung stehen : 

A. BERTHOLETS dynamistische Deutung des Opfers (pp. 267, 437 Anm. 109) 
stiitzt sich fast nur auf Hochkulturreligionen und ware daher mit groéBerer Zuriick- 
haltung aufzunehmen (vgl. dazu Anthropos 37-40. 1942-45. pp. 375-379). 

Eine andere fiir den Ethnologen interessante Frage ist das Alter der Kamelzucht. 
ALBRIGHT (pp. 146, 163-165, 257, 278, 285, 420) setzt sich dafiir ein, da8B es vor dem 
42. Jahrh. v. Chr. im Vorderen Orient noch kein Kamelnomadentum gab, sondern daB 
bis dahin allgemein der Esel die gleiche Rolle spielte, wie spater das Kamel. Dieser 
Auffassung wurde schon vor der zweiten englischen Auflage widersprochen durch 
J. P. Free, der ein héheres Alter der Kamelzucht, besonders im 6stlichen Randgebiet 
Agyptens, nachzuweisen suchte (Journal of Near Eastern Studies 3. 1944. pp. 187-193). 
ALBRIGHT hat sich dazu mehrmals geduBert und seine eigene Auffassung durch neue 
Belege gestiitzt ’, leider wird aber in der deutschen Ubersetzung auf diese Replik nicht 
hingewiesen *. — Neuerdings ist die ganze Frage mit reichen Literaturangaben von 


6 Beziiglich der altesten Religion Agyptens hat H. JUNKER andere Auffassungen 
vertreten, als sie sich hier finden (pp. 176-189). Wohl zitiert ALBRIGHT bestimmte 
Spezialstudien von JUNKER, aber man vermiSt eine Auseinandersetzung mit seiner 
Hauptthese. — Zu beriicksichtigen ware jetzt auch noch: HeLMER RINGGREN, Word 
and Wisdom. Studies in the Hypostatization of Divine Qualities and Functions in 
the Ancient Near East (Lund 1947), eine Arbeit, die die Studie von L. DUrr weiter- 
fiihrt (vgl. ALBRIGHT, pp. 194 f.). 

7 Journal of Biblical Literature 64. 1945. pp. 287 f.; Journal of Near Eastern 
Studies 5. 1946. p. 25 note 14; Zeitschr. f. d. alttest. Wiss. 62. 1949-50, p. 315 (Brief 
an Dr. Watz vom 19. Februar 1949). ¥ ; 

8 Bei ALBRIGHT 420 Anm. 42 wird auf die Stelle aus dem Journal of Bibl. Lit. 
hingewiesen, aber es tritt nicht hervor, da® hier eine Antwort des Autors an Kritiker 


vorliegt. 
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REINHARD Wauz behandelt worden °.. Im wesentlichen stimmt er ALBRIGHT zu, betont 
abet —— in Ubereinstimmung mit J. MorGENSTERN und W. BAUMGARTNER — starker 
einen Gedanken, der bei ALBRIGHT schon nebenbei ausgesprochen ist (,,... wenn auch 
teilweise oder vereinzelte ZAhmungsversuche méglicherweise mehrere Jahrhunderte vor 
dem Ende der Bronzezeit erfolgt sein mégen ...“, p. 164) und kommt so zu folgenden 
Ergebnissen : ,,Wir gehen von der Tatsache aus, daS Kamelreiterschwarme nach Aus- 
weis der Quellen als geschichtlich wirksamer Faktor erstmals aufscheinen in den Midia- 
niterziigen der friihen Eisenzeit. An dieser Feststellung W. F. ALBRIGHTS ist nicht zu 
zweifeln, Allerdings mu8 zugegeben werden, da dies mehr oder minder zufallig die 
erste Erwahnung des Kamelnomadentums ist, die uns aus dem alten Orient bekannt 
ist. Nichts berechtigt uns, diese midianitischen Aktionen als die friihesten dieser Art ... 
zu verstehen ... (Sie) setzen ... eine langere Phase planmaBiger Kamelzucht voraus ... 
Die Diskussion kann sich aber héchstens um 2-3 Jahrhunderte drehen ... Die Tatsache, 
daB in den Mari-Texten das Dromedar noch nicht nachgewiesen werden konnte, spricht 
dafiir, daB die dort auftretende, vielfach ,amoritisch’ genannte semitische Wanderer- 
schicht, die im 19.-18. Jahrh. v. Chr. ins Kulturland eindringt, das Kamel noch nicht 
mitbrachte. Andererseits kann die Méglichkeit nicht ausgeschlossen werden, daB sich 
in den letzten Wellen der darauffolgenden aramadischen Wanderung schon Gruppen 
befanden, die Kamele besaBen, die sie durch Beriihrung mit innerarabischen Stammen 
kennengelernt hatten.“ 1° Dieser Stellungnahme kann.man im groBen und ganzen zu- 
stimmen ; wichtig ist vor allem die Betonung einer Ubergangszeit, in der domestizierte 
Kamele bereits vorhanden waren, aber noch nicht in solchem AusmaBe, daB schon die 
typische Lebensform des Kamelbeduinentums bestanden hatte. 

Die Beriicksichtigung der hier erwahnten Einzelheiten wird einer zweiten Auflage 
des hervorragenden Werkes zugute kommen, die wir hoffentlich bald erwarten diirfen. 


JosEF HENNINGER. 


Breuil H. et Lantier R. Les hommes de la pierre ancienne. Paléolithique et 
mésolithique. (Bibliotheque Scientifique.) 335 pp. in 8°. Avec 32 photo- 
graphies hors texte. Paris 1951. Payor. 


Nach einem einleitenden Uberblick iiber die wichtigsten Daten der Forschungs- 
geschichte, bei der man neben den Namen von JOUANNET, TOURNAL und SCHMERLING 
nur ungern den VON SCHLOTHEIMS vermi8t (— auch FuHLRorT?T wird nicht erwahnt —), 
werden in Kiirze die hauptsdchlichen Beweismittel fiir das hohe Alter des Menschen 
dargelegt. Die wichtigsten Kapitel des Buches sind wohl diejenigen, die sich mit Fragen 
der Technologie der Artefakte und den Entstehungsursachen von Pseudoartefakten 
beschaftigen, wobei auch den Wirkungen von Tierfra8 an Knochen breiter Raum gewahrt 
wird. Als interessante Einzelheit sei erwahnt, daB die Bildung von Pseudoartefakten 
in der Strémung von Fliissen abgelehnt wird (auch das bekannte Experiment in den 
Turbinen von Mantes : p. 56). Fiir die englische ,,Crag-Serie“ wird bei Anerkennung der 
statistischen Untersuchungen von BARNES mit der MOglichkeit kiinstlicher Entstehung 
eines Teils der Abschlage und von Feuerspuren gerechnet. Ein weiteres Kapitel bringt 
eine Ubersicht iiber die verschiedenen Schlagtechniken und die Merkmale, an denen sie 
erkannt werden kénnen. Bei der Behandlung der stratigraphischen Fragen wird vor 
allem eine Synthese der Arbeiten Brevis in FluBterrassen und Strandablagerungen 


__ .°.Zum Problem des Zeitpunkts der Domestikation der altweltlichen Cameliden. 
Zeitschr. d. Deutschen Morgenl. Ges. 104. (N. F. 26). 1954. 29-54 (zu ALBRIGHT und 
der durch ihn angeregten Diskussion bes. pp. 32, 33, 39, 42, 44-47, 49). Es ware nur 


noch zu iiberpriifen, ob O’CALLAGHAN (wie oben A i i 
beriicksichtigte Belege bringt. ° ( pr ps i Neh lr an 


10 ‘Walz, a.a.O., pp. 47-54, 
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geboten. Bei manchen recht hohen Datierungen, zumal einiger Hohlenfunde, wird man 
Bedenken nicht unterdriicken kénnen. Die Angaben beschranken sich fast vollig auf 
das altere Palaolithikum. Fiir das Jungpaldolithikum findet sich jedoch eine interessante 
Bemerkung (p. 98), nach der auch BrEvIL nunmehr die Schuttschicht von Laugerie 
Haute als gleichzeitig mit der in den Abris Castanet und Blanchard anzusehen scheint, 
die (vielleicht unter dem Einflu8 der Theorien Scuarrrers ?) als Wirkung eines Erd- 
bebens interpretiert werden ! 

Die Ansichten der Verfasser iiber den geschichtlichen Ablauf des Paldolithikums 
werden nicht zusammengefaBt dargestellt, sondern bleiben auf verschiedene Kapitel 
verstreut. Den Grundzug fiir das Altpaldolithikum bildet die Deutung der doch recht 
typenarmen Formengruppen als Kulturkreise (oder gar als Spiegelbild von ,,Rassen“), 
die vor allem in BREuILs Hypothese von einem klimatisch-dkologisch bedingten Wider- 
spiel der ,,Faustkeil- und Abschlagkulturen“ in Europa zum Ausdruck kommt. Schwan- 
kend ist die Beurteilung des nur sehr vage definierten Moustériens, das einmal als Ein- 
dringling in das Levalloisien und Tayacien (pp. 146 f.), ein andermal als Abkémmling 
des letzteren (p. 143) aufgefaBt wird. Besondere Kulturprovinzen werden auch fiir das 
Jungpalaolithikum herausgestellt, wobei in dem verschiedenartigen Verbreitungsbild 
der Stadien I-IV des Magdaléniens deren weitgehend fazieller Charakter eindrucksvoll 
zur Geltung kommt. 

Ein allgemeines Kulturbild wird durch Beschreibung und Ausdeutung der Befunde 
an Wohnstatten entwickelt. Beachtenswert ist, da8 bei Ablehnung einer eigentlichen 
vorneolithischen Domestikation doch schon fiir das Aurignacien eine ,,association de 
l’Homme et de l’animal sauvage“ in Betracht gezogen wird (p. 92). Leider wird bei der 
Schilderung der altsteinzeitlichen Wirtschaft keine durchgehende Trennung von Alt- 
und Jungpalaolithikum vorgenommen, weshalb der groBe phaseologische Unterschied 
innerhalb des Jager- und Sammlertums nur gelegentlich und sehr undeutlich hervor- 
tritt. Das gilt auch fiir die Behandlung der geistigen Kultur, die sich vorwiegend mit 
den Bestattungen befaBt. Fiir Choukoutien wird Kannibalismus abgelehnt, doch schlieBen 
sich die Verfasser nicht der Interpretation W. ScumipTs an, sondern sehen im Befund 
dieser Station ein Zeugnis zweistufiger Bestattung und — wie auch in zahlreichen 
anderen Schadelfunden — eines Schadelkultes. Sogar die Depots von Barenképfen 
werden unter dem Titel ,,culte des cranes d’animaux“ (p. 286) diesem Vorstellungskreis 
untergeordnet ! Ebenso werden auch in der Auswertung der jungpalaolithischen Bilder- 
kunst die — man kann wohl kaum noch sagen ,,neueren“ — Ergebnisse der ethnologischen 
Religionsforschung nicht beriicksichtigt, dagegen (nach Ausweis des Literaturverzeich- 
nisses) vor allem die Arbeiten von CLEMEN, LUQUET, MAINAGE, R. R. ScHMIpT und ganz 
besonders LEvy-BRUHL herangezogen. 

Die Abschnitte iiber die altsteinzeitliche Kunst Saer neben einer. wertvollen 
Ubersicht iiber die wichtigsten Funde den Versuch einer Gliederung in zwei groBe 
Zyklen. Sie sind durch einen gewissen Bruch in der Entwicklung geschieden, dem in 
den Formengruppen der Steingeratmanufaktur die Solutréen-Episode entspricht. Die ost- 
spanischen Felsmalereien werden iiber den altesten Stil von Minateda und verwandte Er- 
scheinungen im afrikanischen Capsien und italienischen Grimaldien unter AusschluB des 
Magdaléniens unmittelbar an Erscheinungen des Périgordiens (Parpall6) angeschlossen. 

Vielleicht die schwachsten Stellen des Werkes sind diejenigen, die sich mit mittel- 
europdischen Funden beschaftigen, zumal die Verfasser hier auch mit der Geographie 
etwas auf dem KriegsfuB stehen: z. B. p. 281 ,,Krapina (Moravie)“ ; p. 139 ,,Marklee- 
berg (Sarre); p. 297 ,,Obercassel, prés de Bonn (Hanovre)"! Was mit vor-mindel- 
eiszeitlichen Steinwerkzeugen aus Deutschland (p. 23) und einem ,,Clactonien du Gunz- 
Mindel de Prusse“ (p. 139) gemeint sein soll, bleibt vdllig offen. In anderen Landern 
werden Kenner des Materials vielleicht Ahnliche Ungenauigkeiten und Unrichtigkeiten 
finden. Solche Beanstandungen kénnen aber nicht die Dankbarkeit tiberténen, die man 
den Verfassern fiir ihr zusammenfassendes Werk schuldet, das dem Nicht-Spezialisten 
einen guten Uberblick bietet und in dem auch der Fachmann wertvolle Anregungen 
und bisher unbekannte Angaben finden wird. — Kari J. Narr. 
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Weinert H. Der geistige Aufstieg der Menschheit' vom Ursprung bis zur 
Gegenwart. 2. umgearbeitete Auflage. VIII + 303 pp. in 8°. Mit 
132 Abb. Stuttgart 1951. Ferdinand Enke Verlag. Preis: geheftet 
DM 19.—, Ganzleinen DM 21.60. 


Das 1940 erstmalig erschienene Werk — der AbschluB iiber die Wissenschaft vom 
Menschen — bringt auch in seiner Neuauflage keine nennenswerten Anderungen trotz 
mannigfacher neuer Erkenntnisse innerhalb der Palaoanthropologie, der Prahistorie und 
der Ethnologie. Es sei vorweggenommen, da® der Verfasser im Vorwort den Australo- 
pithecinen und dem Fund :von Monte Circeo besonderen, den interessanten Funden der 
»neoanthropinen Reste“ dagegen gar keinen Wert beimi®t. Eine Ubertragung des 
Hux.ey’schen Gesetzes auf das geistig-kulturelle Gebiet ist keinesfalls gerechtfertigt, 
denn die Tatsachenberichte der Ethnologen zeigen wohl nur zu deutlich, daB die so- 
genannten ,,niedersten‘’ Menschen den Anthropoiden in ihren geistig-schépferischen 
Leistungen bedeutend ferner stehen als den Menschen ,,héherer“ Kulturstufen. In der 
Hirnforschung zeigen die Arbeiten von EDINGER, BRODMANN, Economo und DUvuBOoIs ein- 
deutig den groBen Abstand zwischen menschlichen und 4ffischen Gehirnen. So lesens- 
wert die WEINERT’schen Ausfiihrungen iiber das Verhalten der in Gefangenschaft lebenden 
Anthropoiden sein mégen, so erscheint es doch gewagt, von daher Vergleiche heranzu- 
ziehen, solange die genaue Kenntnis iiber die tierische Lebensweise in der freien Wild- 
bahn fehlt. Den Vergleich (p. 33) zwischen den Tanzen der Australier und den Tanzen 
der in Gefangenschaft auf Teneriffa gehaltenen Schimpansen wird jeder Ethnologe ab- 
lehnen, da der tiefe Sinn jener australischen Rhythmik langst bekannt ist. Sehr gut 
ist (p. 59) die Erklarung ,,Arbeit ist Tatigkeit mit dem BewuBtsein, wofiir man schafft" ; 
dies bestatigen die Werkzeugfunde von Chou-Kou-Tien, so da8 der Sinanthropus auch 
von diesem Blickpunkt aus gewertet werden mu8. Dagegen erscheint die Behauptung 
(p. 61), daB vor der Prometheustat die Kainstat stand, sehr gewagt, besonders im Hin- 
blick auf die sogenannte ,,Pavianschlachtung durch die Australopithecinen“. Viel beweis- 
kraftiger ist die Theorie siidafrikanischer Gelehrter, die erklart, sie sei durch Sabeltiger 
erfolgt. Treffend ist WrEINERTS Feststellung, daB Gehirn, Hand, Feuer, Sprache und 
Mund die Voraussetzung der Menschwerdung waren (p. 65), ebenso wertvoll ist die 
Annahme, da die Menschheit nicht in einem Paradies erschaffen wurde, sondern ent- 
stehen konnte (und sich weiterentwickelte), als das Paradies verlorenging. — Einen 
bindenden Beweis fiir Kannibalismus in den Friihzeiten der Menschheit kénnen wir nie- 
mals erbringen. Kannibalismus ist nach den vélkerkundlichen Erhebungen nur auf 
hoheren Kulturstufen anzutreffen. Ware er der Menschheit vom Anfang an eigen gewesen, 
so muBte folgendes bedacht werden : 1. der Mensch ware als carnivorés Lebewesen un- 
mittelbar den Raubtieren anzuschlieBen und wiirde sich dann von den herbivoren Pri- 
maten grundsatzlich abheben ; 2. scheint gerade der physisch so unzulanglich ausgestattete 
Mensch (Fehlen des nur fiir rohe Fleischkost angepaBten Gebisses und Fehlen der fiir 
Raubtiere charakteristischen Extremitaten) niemals, selbst nicht nach den Altesten 
Skelettresten, fiir eine derartige Lebensweise geeignet gewesen zu sein. Dies sollte von 
allen Verfechtern der Theorie des urspriinglichen Kannibalismus auch beriicksichtigt 
werden. Ausgezeichnet sind (p. 109) die Ausfiihrungen Wernerts, die das scheinbare 
Absinken vom Chello-Acheuléen zum Moustérien und vom Endjungpalaolithikum zum 
Mesolithikum unter dem Hinweis auf die verschiedene Wertigkeit von Handwerksarbeit 
und neuzeitlicher Fabrikware zu erklaren suchen. Die sich stetig vermehrende Mensch- 
heit stellt das Individuum vor eine Fiille neuer Aufgaben. Um sie zu meistern, setzt 
der Mensch an Stelle der liebevollen individuellen Ausgestaltung jedes einzelnen Objektes 
die Herstellung von Massenartikeln mit schlichteren praktischen Formen. — Tatauie- 
Tung nur als ein schiitzendes Zaubermittel gegeniiber Damonen zu erklaren, ist nicht 
angangig, soferne man sich an die uns bekannten Tatsachen halt. Beispielsweise ist 
die Stammes- oder Clanzugehdérigkeit charakterisierende Tatauierung in Afrika ebenso- 
wenig von diesem Gesichtspunkte aus zu erkldren wie die prachtvollen Schmuck- 
tatauierungen vieler Siidseevélker oder die als personliche Wapen erkannten Gesichts- 
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tatauierungen der Maori. — Auffallend ist, daB der Verfasser beim Fund von Monte 
Circeo besonders auf das Bestehen einer richtiggehenden Bestattung hinweist, jedoch 
die altere Bestattung, die durch die Palastinafunde bekannt geworden ist, nicht er- 
wahnt. — Der Behauptung (pp. 136 f.): ,,Es gibt keine Berechtigung, in der genannten 
geologischen Periode (Mittelpleistozin) irgendwo einen noch versteckten Homo sapiens 
zu vermuten, der nicht nur kérperlich ein sapiens ist, sondern vor allen Dingen auch 
geistig diesem Namen entspricht‘‘ widersprechen die neuen, auch nach der Fluorine- 
methode zeitlich einwandfrei datierbaren Funde des neoanthropinen Formenkreises. — 
Die sogenannte Ferntétung der Australier mit dem ,,pointing. bone“ beruht nach den 
heutigen Erkenntnissen keineswegs auf Zauberhandlung oder psychischer Schwache des 
Getoteten, sondern ist nur eine sehr raffinierte Tétung des Gegners durch gut konser- 
viertes Leichengift — gleichzeitig ein Beweis der hohen Intelligenzstufe der oft so gering 
eingeschatzten Australier. 

Die Abbildung eines Stammbaumes der Kulturstufen (p. 288) beriicksichtigt nur 
die materielle Kultur, diese setzt aber geistige Leistungen, d.h. eine Arbeit des GroB- 
hirnmantels voraus. Die geistige Leistung und das Kénnen sind aus den materiellen 
Funden der Altsteinzeit nicht zu erkennen, sondern erlauben nur Riickschliisse aus uns 
bekannten ,,ahnlich erscheinenden Kulturen‘. Ein Stammbaum der Kulturstufen, auf- 
gebaut auf der Kenntnis alter, zufallig erhalten gebliebener Werkzeuge ist ebenso hypo- 
thetisch und zweifelhaft wie ein Stammbaum der Menschenrassen, der auf spdrliche 
Knochenfunde aufbaut ; in beiden Fallen wird weit iiber die tatsachliche Kenntnis der 
Sachlage hinausgegriffen. — Wenn der Verfasser endlich (p. 290) sagt : ,,Fiir die geistige 
Entwicklungsstufe machen weder Schwankungen in der K6rpergr6é8e, im Kopfindex 
oder in der Farbung von Augen, Haut und Haaren etwas aus“, ist es umso auffallender, 
wenn er an anderen Stellen mehrmals die geistige Uberlegenheit der sogenannten nor- 
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Manker Ernst. Die lappische Zaubertrommel. Eine ethnologische Mono- 
graphie. Band 2. Die Trommel als Urkunde geistigen Lebens (Acta 
Lapponica VI)., 447 pp. in 4°. Mit 157 Abb. Stockholm 1950. Huco 
GEBERS Forlag. 


Selten ist eine ethnologische Monographie iiber ein Kultgerat so umfangreich 
und ausfiihrlich wie die von ErRNst MANKER iiber die lappische Zaubertrommel. Der 
erste Band (1938) behandelt auf 888 pp. die Trommel als ein Denkmal materieller 
Kultur (cf. Anthropos 37-40. 1942-45. pp. 395-398), der zweite Band beschreibt ihre 
Bedeutung im geistigen Leben. Allerdings ist hier eine Einschrankung zu machen. 
Viele Riicksichten namlich, die sich vom geistigen Untergrund der Kultur nicht 
trennen lassen, wurden bereits im ersten Bande erértert, wie beispielsweise die Regeln 
der Herstellung, die Trommelverwendung, -behandlung, -vererbung, der magische 
Zubehor usw. So verbleiben praktisch nur noch die Trommelzeichnungen. Aber auch 
sie sind technisch, typologisch und stilistisch schon im ersten Band (Kapitel 10) 
behandelt. Damit kommt nur noch der Inhalt der Trommelzeichnungen als eigent- 
licher Gegenstand in Frage, den zu deuten das Ziel des Buches ist. 

Die Bedeutung wie auch die Schwierigkeit dieser Aufgabe spiegeln sich in der 
Bemerkung des Verfassers: ,,Die gesammelten Trommeln bilden einen Kulturatlas dér 
vorchristlichen Lappen, in dem einheimische, urspriingliche Elemente mit Einfltissen 
von verschiedenen Seiten vermengt wurden und dann zusammengeschmolzen sind" 
(p. 11). Dazu kommt die Eigenart der Zeichnungen, die auf der Grenze zwischen 
Figuren und Zeichen stehen und sich ,,von einer naturalistischen Wiedergabe wirk- 
licher Dinge bis zu symbolischen Figuren“ bewegen ; eine Reihe dieser Zeichnungen 
muBten verdeutlicht und wieder kalkiert werden. 
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MaBstibe fiir die Deutung des Bildmateriales finden sich in den Erklarungen 
verlorener oder nicht mehr bekannter Trommeln, in den mehr oder weniger authen- 
tischen Deutungen der erhaltenen Trommeln und schlieSlich in den zeitgendssischen 
Schilderungen der lappischen Kultur und des lappischen Glaubens. Der Verfasser hand- 
habt diese MaGstabe mit viel Kritik und korrigiert sie mitunter. Ein neues Ergebnis 
ist, daB die alten Deutungen ,,vorwiegend im Zeichen des Symbolismus” standen. Aber 
‘nur selten ist eine Figur zu einem rein symbolischen Zeichen entwickelt worden und 
so gut wie nie zu einem sinnlosen Ornament“ (p. 12). 

Die Deutungen zerfallen in zwei gro8e Gruppen. Die erste bringt eine Analyse 
des Bildinhaltes in seiner Gesamtheit ; zunachst die realistischen Grundlagen der Figu- 
ren, und dann ihre Symbolik. Es handelt sich um ganze Motivgruppen, die durch alle 
Trommeln hindurch gehen, wie z. B. die Darstellung des Menschen, mythologische und 
magische Motive usw. Dieser Teil stellt zugleich eine Zusammenfassung der wich- 
tigsten sinnfalligen, geistigen und religiédsen Kulturziige dar. 

Der zweite Teil geht auf die Deutung der einzelnen (11 nicht erhaltene und 
74 erhaltene) Trommeln ein. Die Numerierung stimmt (bis auf unwesentliche Aus- 
nahmen) mit der im ersten Band iiberein, um einen leichten Vergleich zu erméglichen. 
Die Deutungen der erhaltenen Trommeln, die iiber die Halfte des Bandes ausmachen, 
erstrecken sich auf die zahlreichen Einzelfiguren. Es gibt deren bis zu 60 und mehr 
auf einer Trommel. Sie sind alle numeriert und lassen sich auf einer von innen nach 
auBen verlaufenden Spirale anordnen. Jede Figur wird einzeln betrachtet, ohne Zusam- 
menhang mit dem Gesamtbild der Trommel und ohne Erklarung von der ganzen Bild- 
einheit her, die etwa auf die Frage antworten kénnte : welcher Vorgang ist dargestellt, 
welche Begebenheit oder welches Weltbild usw. ? Die Einzelfiguren verschiedener 
Trommeln werden miteinander verglichen, beschrieben, naher bestimmt und schlieB- 
lich gedeutet. Erklarungen friiherer Autoren werden stets hinzugefiigt. 

Die ganze Arbeit, mit viel Sorgfalt und Kritik durchgefiihrt, ist gleichsam ein 
Lexikon zu einem Kompendium des Wissens, das die Lappen auf ihren Trommeln 
in jener Weise, die zwischen Bild und Schrift steht, aufgezeichnet haben. Man wird 
in etwa an F. J. Rocxs Beschreibung der Na-khi-Schrift erinnert, die allerdings eine 
Stufe weiter fortgeschritten ist. 

DaB die Deutungen Manxers ihre Grenzen haben, ist verstandlich. Es handelt 
sich namlich nicht mehr um eine urtiimliche, einfache Weltanschauung der Lappen, 
sondern um spatere Entwicklungen. Das zeigt sich sowohl im vielfaltigen Bildinhalt, 
als auch in der-Art der Bemalung, die umso reicher wird, je mehr die Trommel ihre 
urspriingliche schamanistische Funktion verliert, was wiederum mit dem Absinken des 
Schamanismus in die reine Magie zusammengeht. So erklart sich auch die wieder- 
holte Betonung des Verfassers, daB die schamanistische Kultiibung vorwiegend magisch 
sei, wie ja auch schon der Name ,,Zaubertrommel bekundet. Und so ist es nicht 
uberraschend, wenn er gesteht, da8 seine ,,eigenen Deutungsversuche ... leider oft nur 
Vermutungen oder Annahmen mit Fragezeichen sind“ (p. 11). Wenn er aber zur 
Klarung der einschlagigen Fragen-“die Mitwirkung der Forscher aller beriihrten Gebiete” 
erbittet, so wird doch noch fiir lange das vorliegende Werk nur schwer, wenn je, iiber- 


boten werden. ie 
D. SCHRODER. 


Newman Bernard. Turkish Crossroads. 258 pp. in 8°. Illustrated. London 
1951. Ropert Hare Limited. Price: s. 18/—. 


Der Titel kann in einem doppelten Sinne verstanden werden: Geographisch 
gesehen ist das Gebiet der heutigen Tiirkei seit Jahrtausenden der Kreuzungspunkt 
groBer VélkerstraBen gewesen — historisch gesehen befindet sich die Tiirkei am Scheide- 
wege, mitten im Ubergang zu einem modernen (und demokratischen) Staatswesen. 
Dem Verfasser war vor allem daran gelegen, ein méglichst lebendiges Bild dieses Uber- 
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gangszustandes zu gewinnen ; diesem Ziele dienten seine Fahrten kreuz und quer durch 
Anatolien. Wo die Darstellung iiber die eigene Beobachtung hinansgreift, enthalt sie 
einige Ungenauigkeiten, aber das ist schlieBlich etwas Nebensichliches. Zweifellos 
erfiillt das Buch den Zweck, den der Autor mit den Worten umschreibt : »Lhis is not 
a students’ text-book. I shall merely try to present a cross-section of Turkish life, aims 
and ideas as I encountered them“ (p. 14). Aus seinen eigenen Beobachtungen, die er 
lebendig, oft humorvoll, wiederzugeben weiB, und aus den Gesprachen mit seinen 
Gewahrsmannern, die auch manche freimiitige Kritik enthalten, ersteht ein anschau- 
liches Bild der heutigen Tiirkei mit ihren Problemen und ihren Zukunftsaussichten. 


JosEF HENNINGER. 


Granqvist Hilma. Birth and Childhood among the Arabs. Studies in a Muham- 
madan Village in Palestine. 289 pp. in 8°. Helsingfors 1947. S6DER- 
STROM & Co. Forlagsaktiebolag. 


——Child Problems among the Arabs. Studies in a Muhammadan Village 
in Palestine. 336 pp. in 8°. Helsingfors. SODERSTROM & Co. — Copen- 
hagen (1950). EJNAR MUNKSGAARD, Price: D.Kr. 30/—. 


HILMA GRANQVIST ist durch mehrere Ver6ffentlichungen iiber palastinische Volks- 
kunde bekannt geworden, besonders durch ihr sehr giinstig aufgenommenes Werk 
,Marriage Conditions in a Palestinian Village“ (Helsingfors und Leipzig 1931-1935 ; 
vgl. Anthropos 32. 1937. p. 315). Aus den Aufzeichnungen, die sie wahrend ihres drei- 
jahrigen Aufenthaltes in Paldstina machen konnte, ist nun eine neue Studie erwachsen, 
die mit der vorgenannten in innerem Zusammenhang steht und sich ihr ebenbiirtig 
zur Seite stellt. Die beiden hier angezeigten Biicher bilden tatsachlich ein einziges 
Werk, wenn auch infolge der schwierigen Nachkriegsverhaltnisse zunachst nur der 
1. Teil, unter eigenem Titel, erscheinen konnte. (Aus demselben Grunde muBte auf 
Illustrationen verzichtet und die Transkription der arabischen Wéorter vereinfacht 
werden.) Gliicklicherweise war es wenigstens drei Jahre spater mdglich, auch den 2. Teil 
herauszubringen. (Das Manuskript des Textes war bereits 1939 abgeschlossen ; die An- 
merkungen wurden 1943-1946 geschrieben. Die beiden Teile werden hier mit I und IT 
bezeichnet.) 

Die Einleitung von I bringt einige Reflexionen tiber Forschungsmethoden und 
einen Bericht iiber die Arbeitsweise der Verfasserin in dem muslinischen Dorfe Artas 
(siidlich von Bethlehem) und ihre dortigen Gewdhrsleute. In sieben Kapiteln werden 
dann behandelt : Brauche vor. der Geburt, die Geburt selbst, Brauche unmittelbar nach 
der Geburt, Mutter und Kleinkind, Spiel und Arbeit der Kinder, Erziehung und 
Charakter, Beschneidung. Daran schlieBt sich ein umfangreicher Anhang ,,Parallels 
and Remarks“ an (pp. 211-288), bestehend aus Anmerkungen zu den einzelnen Textseiten. 
II enthalt nur fiinf Kapitel, die aber infolge kleineren Druckes tatsachlich noch mehr 
Material als I umfassen: Namen, Kinderzahl und Kindersterblichkeit, Kinderpflege 
(natiirliche und iibernatiirliche Mittel gegen Krankheiten), Wert der Kinder (verschie- 
dene Einschatzung von Knaben und Madchen usw.), Milieu (Eltern, Briider und Schwe- 
stern, junge und alte Leute). Auch hier finden sich wieder ausgiebige ,,Parallels and 
Remarks“ (pp. 195-277), ferner Bibliographie und Indices zum ganzen Werk. 

Schon diese kurze Ubersicht gibt einen Begriff vom reichen Inhalt des Werkes. 
Auf den ersten Blick scheint der Titel zu viel zu versprechen (wenn man ihn mit dem 
Untertitel vergleicht.!), aber auf Grund der ,,Parallels and Remarks‘ ist er voll berech- 
tigt ; die dort aus einer reichen Literatur zusammengestellten Belege greifen sogar noch 
iiber das arabische Kulturgebiet hinaus, indem sie vor allem das Alte und Neue Test- 
ment an zahlreichen Stellen beriicksichtigen (vgl. den Index der ,,Biblical Parallels”, 
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II, pp. 301-311). Diese Anmerkungen sind freilich nur Materialsammlung ; kultur- 
historische Probleme werden dort nicht ex professo behandelt, wie auch im Text gew6hn- 
lich nicht. Solche Untersuchungen anzustellen war nicht die Absicht der Verfasserin, 
die lediglich das Leben eines typischen arabischen Dorfes schildern und Anregungen 
fiir die weitere Forschung geben wollte. (In diesem Sinne sind auch manche ihrer Vor- 
schlage zur Deutung von Bibelstellen zu werten, die zuweilen ein iberraschendes neues 
Licht auf manche Einzelheiten werfen, zuweilen aber der weiteren Diskussion uberlassen 
werden miissen. Nicht unbeachtet darf bleiben, daB die Ubereinstimmung mit der Bibel 
in manchen Fallen auch sekundar sein kann, indem biblische Gedanken und Rede- 
wendungen auf dem Wege iiber Koran oder Hadith in den heutigen Volksbrauch iber- 
gegangen sind.) Der Hauptwert des Buches besteht in dem Originalmaterial, fiir dessen 
Aufnahme Frl. GRANGViIsT in der giinstigsten Situation war: als Frau konnte sie vollig 
ungehindert mit den einheimischen Frauen sprechen, konnte dabei sein, wo kein Mann 
zugelassen wird (z. B. bei der Geburt) und das dabei geiibte Brauchtum pers6nlich beob- 
achten. Au®erdem erhielt sie auch wertvolle Mitteilungen durch zwei seit langem in 
Paladstina ansdssige, mit dem Folklore vertraute Europderinnen, Frau Lyp1a EINSZLER 
und Fr]. Louisa BALDENSPERGER. 

Wenn man aus dem reichen Inhalt die beachtenswertesten Einzelheiten heraus- 
greifen will, so fallt die Auswahl schwer. Immerhin sei einiges besonders hervorgehoben : 
kiinstliche Beeinflussung der Schadelform bei Neugeborenen (I, pp. 73-74, 236 note 29) ; 
rituelle Behandlung von Nabelschnur und Nachgeburt (I, pp. 93-98, 196-197) ; Erziehung 
(I, 140-183, 269-284 ; dort werden Ansichten richtiggestellt, die allzu summarisch das 
Vorhandensein einer Erziehung bei den Arabern ableugnen) ; Bedeutung des Mutter- 
bruders (I, 169, 280 note 50; die Ansicht, da8 darin eine Nachwirkung friiheren Matri- 
archates zu sehen sei, hat ENNO LITTMANN [a. a. O. zitiert] aber inzwischen aufgegeben ; 
siehe Anthropos 35-36. 1940-41. p. 1046) ; Beschneidung (I, pp. 184-209, 284-288 ; fiir 
weitere Belege ware auch zu beriicksichtigen : Anthropos 33. 1938. pp. 952-958 ; 35-36. 
1940-41. pp. 370-376) ; mit dem Namen verbundene Anschauungen (II, pp. 11-50) ; 
Kindersterblichkeit (II, pp. 79-94) ; Fluch, Segen, Eid (II, pp. 148-164, 250-264) ; kollek- 
tive Verantwortlichkeit (II, pp. 159-161, 258-263). 

Wenn auch nicht alle berichteten Einzelheiten neu sind, so enthalten die beiden 
Bande doch tiberaus reiche und wertvolle Materialien fiir Soziologie und Religionswissen- 
schaft und werden zweifellos ebenso viel beachtet und gebraucht werden wie die 
»Marriage Conditions in a Palestinian Village“. Zur Vollendung und Verdéffentlichung 
dieses neuen Werkes, trotz der eingangs erwahnten Schwierigkeiten, darf man die Ver- 


fasserin aufrichtig begliickwiinschen. 
JOSEF HENNINGER. 


Farson Negley. Caucasian Journey. 154 pp. in 8°. With illustrations and 
a map. London 1951. Evans Brotuers Ltd. Price: s. 12/6. 


The ”Caucasian Journey“ is exactly what its author, a journalist, intended it 
to be — an interesting, well-written travelogue for the general reader, describing a trip 
made from Moscow to the Caucasus about twenty years ago. A large portion of the 
book is devoted to the author’s stay among the Karachai, all of whom (150,000 strong). 
were transported to Siberia in 1944 as enemies of the Soviets. In spite of the general 
lack of ethnographic detail throughout the book, the ethnologist interested in the moun- 
taineers of Caucasia will find the book worthwhile reading : in it he will find not only 
an exact description of the geographic environment in which the mountaineers live but 
also a description of the culture change in remote and isolated areas. 


Louis J. LuzBeTak. 
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Silling E. M. Kubacincy 1 ich Kul’tura. Istoriko-étnografiteskie étjudy. (The 
Kubachians and their culture. Historico-ethnographical studies.) 
(Irudy Instituta Etnografii im. N.N. Miklucho-Maklaja. N. S., 
vol. VIII.) 224 pp. in 4°, With 77 illustrations. Moscow, Leningrad 
1949. Akademija Nauk SSSR. 


The Kubachians are a mountain tribe occupying a town situated 58 km from 
Derbent in Eastern Caucasus. The town, called Kubachi, has a population of about 
2,500. Although isolated — in fact, so isolated that it was impossible for any vehicle 
to reach the town only 20 years ago —- Kubachi was known far and wide, centuries 
ago, as a town of extremely skillful artists, who led rather curious lives. The Arabs 
of the Middle Ages were the first to describe their customs. The first scientific expedi- 
tion to the Kubachians, however, was not made till the middle of the nineteenth century, 
by B. A. Dorn, fqllowed by ANu¢in who spent some twenty years among them. The 
first thorough study of their language was made by ZrrKov in 1930. During the same 
decade several studies on the culture history of the Kubachians appeared. In spite 
of the relative abundance of literature on these mountaineers, there is a scarcity of 
ethnographic material. It was this particular need that urged the author to write 
the present book. Although it is a collection of independent studies rather than a com- 
plete, well-balanced and unified monograph, it undoubtedly fills the need, at least in 
part. The ”Kubatincy i ich Kul’tura“ is the product of various expeditions : 1925, 1934, 
1936, 1940 and 1944. 

The book has three main divisions. The first part contains a history of the people 
and a description of their domestic crafts, trades, dwellings, clothing, means of com- 
munication and their economic life. The second part, the largest of the three, is a detailed 
description of Kubachian art. Part Three is a study of the social organization of the 
Kubachians and its historical development. The author’s reconstruction of the social 
history is, as can only be expected, in perfect accord with modern Communistic evolu- 
tionism, with the complete Sovietization of the Kubachians as the crown of their social 
development. The appendix contains three short expositions : on Kubachian amulets, 
pottery of a neighboring town called Sulevkent, and Kubachian songs. The bibliography 
is excellent. The book is richly illustrated, detailed and exact in its ethnographic de- 


scriptions. , 
e Louis J. LUZBETAK. 


Schmidt Kurt. Pdli- Buddhas Sprache. Anfanger-Lehrgang zum Selbst- 
unterricht. 77 pp. in 8°. Konstanz 1951. PauL CHRISTIANI. 


Fir den am Buddhismus und seinen 4ltesten Quellen interessierten Laien ist 
dieses hiibsche Biichlein bestimmt; ihm soll es die Méglichkeit geben, ,,die Sprache 
des Pali-Kanons, die wahrscheinlich dieselbe ist, die der Buddha gesprochen hat a 
wenigstens soweit kennenzulernen, daB er die wichtigsten Reden und Ausspriiche des 
. Buddha im Original lesen und verstehen kann“ (p. 7). Der Verfasser ist fiir diese Auf- 
gabe durch jahrzehntelange praktische Arbeit am Pali-Kanon pradestiniert und hat in 
diesem Buche durch zahlreiche grammatische Vereinfachungen und gut ausgedachte 


1 Diese Aussage, die den praktischen Wert des Lehrbuches tibrigens kaum berihrt, 
ist sicherlich unrichtig. Scumipr selbst macht sich zwar an mehreren Stellen seines 
Buches den Ausdruck ,,Magadhismus“ (fiir bhikkhave u. dgl.) zu eigen, nicht aber die 
weitere Erkenntnis der neueren Forschung, daB Magadhi und Pali nicht naher vereinbar _ 
seien und da8 Buddha wohl einen Magadha-Dialekt gesprochen haben miisse, also ein 
vom Pali recht verschiedenes Idiom. Die Literatur zu dieser Frage ist zuletzt in meinem 


Handbuch des Pali. 1951. Bd. I. pp. 9 ff. gesammelt. 
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Hinweise, vor allem aber durch eine liebevolle Auswahl von Texten, die wert sind, aus- 
wendig gelernt zu werden, eine gute padagogische Hand in der Meisterung des schwie- 
rigen Stoffes bewiesen. 

Denn die Lektiire des kleinen Lehrbuches zeigt wieder so recht die ganze Proble- 
matik einer praktischen Pali-Darstellung. Die (auSerliche) ZerreiBung der Wortsippen 
durch die vom Altindischen ins Mittelindische wirkenden Lautgesetze, die Aufspaltung 
funktionsgleicher Kasusformen durch verschiedenartiges altindisches Erbe einerseits und 
lautgesetzliche Entwicklung andererseits (man denke z.B. an die vier Formen des 
Ablativ Sing. der a-Stamme : auf -@ [= ai. -at], -ato [= ai. -a-tah], -asma [pronominal], 
-amha [mit anderer lautlicher Entwicklung = -asmda]), endlich die zahlreichen Doppel- 
formen, die aus dem Mischcharakter des Pali resultieren, — alle diese Eigenschaften 
sind nicht dazu angetan, die Sprache des Tipitaka zu einem leichten Lehrstoff zu machen. 
DaB die meisten bisher geschriebenen Pali-Grammatiken ,,die Kenntnis des Sanskrit ... 
voraussetzen“, wie ScHMiIpT auf p. 7 richtig feststellt, ist darum auch mehr als ein 
Zufall. Ist doch das Altindische das einzige Geriist, auf dem der sonst fast chaotisch 
anmutende Formenschatz des Pali noch einigermaBen geordnet aufgereiht werden kann. 

Wir wollten damit andeuten, wie schwer die Aufgabe eigentlich war, die SCHMIDT 
mit diesem kleinen, scheinbar so anspruchslosen Lehrbuch auf sich genommen hat. Es 
ist darum auch nicht ohne gewisse Zwiespaltigkeiten abgegangen : den Laien verwirrt 
das Buch mitunter durch ein Zuviel an sprachwissenschaftlichen Bemerkungen ?, wahrend 
andererseits der wirklich linguistisch Interessierte doch zu wenig erfahrt ; die gramma- 
tischen Synonyma (wenn man z. B. jene vier Ablativ-Formen, von denen oben die Rede 
war, so nennen darf)werden oft erst nach und nach eingefiihrt (der Abl. auf -@ p. 12, 
der auf -asma -amha p. 17, auf -ato p. 33), was die grammatische Ubersicht erschwert 
und kaum paddagogische Vorteile bringen diirfte. Im allgemeinen wird die Grammatik, 
deren Formen gerade im Pali ja keineswegs gleich gebrauchlich sind, oft eingeschrankt, 
was in einem Anfangerlehrgang nur gutgeheiBen werden kann, solange etwa das Futurum 
auf die -tssa-Form beschrankt wird oder von den Aoristen nur einige haufige Formen 
wie ahosi(m), aha u. dgl. angefiihrt werden (p. 29) ; zu weit scheint mir das Verein- 
fachungsprinzip jedoch getrieben, wenn nach der Deklination von mdtar- (p. 29) erklart 
wird: ,,Im wesentlichen ebenso werden dekliniert die Nomina agentis“. Ein fiir das 
gesamte altere Indisch so bedeutsamer Unterschied wie matavam : datavam usw. sollte 
doch nicht ganz unerwahnt bleiben. 

Jedenfalls hat Scumipr die herkulische Aufgabe, eine in mehreren zeitlichen 
Schichten verwendete, aus vielen Dialekten gespeiste und wohl auch durch kiinstliche 
Bildungen immer wieder bereicherte Sprache in kurzer Form deskriptiv darzustellen, 
in einer Weise gemeistert, die volle Anerkennung verdient. Besonders durch den steten 
Kontakt mit den schénen Textstiicken wird der Lernende die Schwierigkeiten, die der 
Stoff seiner Natur gema48 bietet, leicht iiberwinden und bis an das Ende des Lehrganges 
gelangen k6nnen ; von dort werden dann hoffentlich viele zu den geschichtlichen Quellen 
der palibhdsa vordringen, welche uns erst eine volle Uberschau iiber dieses eigenartige 


Idiom gestatten. 
MANFRED MAYRHOFER, Graz. 


_ > Ein Beispiel: p. 15 wird iiber nibbindati mitgeteilt, daB es zur Wz. vid und nir- 
gehore, daB vid bei der Stammbildung -n- einschalte toe und daB y und v im Pali 
-bb- ergaben. Dem Sanskritkundigen diirften diese Erlauterungen schon aus einer 
prieera dist Vorform nir-vindati klar hervorgehen ; dem Laien sagen sie, fiirchte ich, 
ast nichts. 
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Hentze Carl. Bronzegerat, Kultbauten, Religion im diltesten China der Shang- 


Zeit. Textband: XIX + 273 pp.; Abbildungen: CIII Tafeln. Ant- 
werpen 1951. De Sikkel. 


Es ist bereits hundert Jahre her, da®B sich J. J. BAcHoFEN fiir Symbolstudien 
einsetzte, ohne da jedoch seine Anregungen in der breiten Offentlichkeit einen wesent- 
lichen Nachhall gefunden hatten. Heute dagegen scheint dies Gebiet zu einem wirk- 
lichen Bediirfnis geworden zu sein, denn es wird von mehreren, ganz verschiedenen 
Disziplinen gepflegt, freilich noch ohne da8B es+— so viel ich weiB — bisher zu einer 
Formulierung des Begriffs ,,Symbolforschung“ gekorfimen ware. Die meisten der Mit- 
arbeiter forschen in der Vereinzelung und lehnen die Methoden der anderen ab. — Das 
einzelne gesprochene Wort verengt einen Begriff und ist nur in einem gréBeren Zu- 
sammenhang eindeutig klar. Je hastiger es in Zeitung und Radio angewendet wird, 
um so schwerer ist es, seinen jeweiligen Wert zu verstehen, da der ganze Zusammenhang 
nicht schnell genug erwogen werden kann ; daher kommt es bei Diskussionen so haufig 
zu Mi®verstandnissen und zu namenloser Verbitterung. Ein qualvolles Beispiel dafiir 
ist es, wenn wir sowohl Amerikaner als auch Russen das Wort ,,Demokratie“ gebrauchen, 
und sie von beiden Seiten loben héren, da wir aus dem Zusammenhang entnehmen, 
da8 beide unter diesem gleichen Wort etwas ganz Verschiedenes meinen. — Je stérender 
die Unzulanglichkeit des Wortes sich bemerkbar macht, umso mehr entwickelt sich eine 
Wertschatzung des Bildes, und damit eine erneute Vertiefung der Sehfahigkeit, eine 
Empfanglichkeit fiir die ausfiihrlichere Sprache des Bildes und des Symbols, und damit 
entsteht auch ein neues Interesse fiir die Bedeutung unbeschrifteter Bilder der Vorzeit. 

Bei der Betrachtung von friih- oder vorgeschichtlichen Gegenstanden kann nach 
ihrem Stil, der Herkunft ihrer Formen oder nach deren Bedeutung gefragt werden. 
Die erste dieser Problemstellungen, die lange Zeit hindurch das gréBte Interesse der Ge- 
lehrten erweckt hat, kommt in HENTZEs Buch nicht in Frage, sondern der Autor vertieft 
sich in die dritte dieser Fragen und erzielt dadurch auBerordentliche Ergebnisse. Wie 
in seinen friiheren Werken, fragt er anlaBlich der hier abgebildeten Bronzegerate aus 
der Shang-Zeit, also etwa um 1500 v. Chr., nicht nach geschichtlichen Ereignissen, sondern 
nach dem Menschen und seiner religidsen Ideenwelt. Er erschlieBt uns vieles von der 
Weltanschauung und der Denkmethode der Menschen jener Zeit. — Hier sei gleich bei 
der Einfiihrung festgestellt, daB der Verfasser sich dabei auch nicht der mittleren Frage- 
stellung enthalt, namlich der nach dem Ursprung mancher in den Bronzen erkannten 
Gedankenkombinationen. Aus dem Vorhandensein ahnlicher Bilder in anderen Kultur- 
kreisen, etwa im vorkolumbischen Amerika oder in Mohenjodaro, schlieBt er auf tat- 
sAchliche historische Beziehungen (p. 220), deren konkreten Weg er allerdings hier nicht 
darzulegen versucht. — C. G. June und andere Tiefenpsychologen haben uns ja nun 
die immer erneut verbliiffende Tatsache gezeigt, daB fiir 4hnliche grundsatzliche Ideen 
im UnterbewuBtsein der Menschen unserer Zeit allenthalben die gleichen symbolischen 
Bilder vorhanden sind. Auf die Betrachtung friihgeschichtlicher Gegenstande und ihrer 
Bilder angewendet, ergibt sich daraus die logische Méglichkeit, bei Ahnlichkeit auf eine 
gleiche Veranlagung des Menschengeschlechts zu schlieBen. Eine solche Méglichkeit 
lehnt aber der Verfasser ab (zufolge brieflicher Mitteilung betreffs dieses Werks). 

HEN7z=E legt groBen Wert auf die genaue Bestimmung der in den Bildern erschei- 
nenden Tiere, um den Symbolgehalt der Bilder méglichst richtig bestimmen zu konnen. 
Dabei nimmt er aber die bildlichen Darstellungen nicht naturalistisch (p. 193), wie es 
ehemals J. G. ANDERSSON tat, sondern lediglich ihrem Gedankeninhalt nach (p. 253). 
»Es geht (dem Menschen jener Vorzeit) gerade darum, den Sinn der Schépfung zu 
erfassen, nicht aber um ... Wiederholung ... von natiirlichen ‘Gegebenheiten.“ ,,Der 
Mythos und seine Sinnbilder sind Neuschépfungen, durch die der Mensch am Sinne’ 
der Schépfung partizipiert.“ In Anbetracht dieser sehr einleuchtenden Gedanken ist 
es iiberraschend, und m. E. nicht gliicklich, den Grund fiir die Zuordnung des Hir- 
sches zum Osten (p. 211) doch wieder naturalistisch erklaren zu wollen. 

Jedes einzelne Element an diesen Bronzen wird vom Verfasser eingehend beachtet, 
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nichts (p. 145) wird als leeres Ornament abgetan! Manche Einzelheit kann mehrere 
Bedeutungen haben ; der Zusammenhang, die Umgebung, in der sie erscheint, bestimmt 
dasjenige, was jeweils gemeint ist. So ist z. B. der zweimal mit dem Zeichen fir ,,essen“ 
geschriebene T’ao-t’ie und der damit synonyme Tiger (p. 137 u. 144) nach HENTZzE 
ambivalent. Beide bedeuten sowohl den verschlingenden als auch den ausspeienden 
Damon, also eine vernichtende und auch eine ins Leben werfende Macht. —- Wenn ein 
Gebilde auf der gewohnlich unsichtbaren Unterseite eines GefaBes angebracht ist, oder 
wenn es an seiner Oberseite erscheint, bedeutet das zuweilen einen Hinweis darauf, 
daB dasjenige, was es versinnbildet, in der Unterwelt lebt, oder aber am Himmel zu 
stehen pflegt. Zu dem ersteren Umstand mége erganzend bemerkt werden, daB demnach 
den Gebilden, auch ohne Kenntnisnahme durch einen Beschauer, wirkende Krafte bei- 
gemessen wurden. 

Auf die Fundumstande geht der Verfasser in diesem Werk nicht ein. Er nimmt 
an, daB alle hier untersuchten GefaBe dem Totenkult gedient haben und aus Grabern 
stammen, daB sie nicht mehr zur Aufnahme von Asche verwendet worden seien, sondern 
nur symbolische Behalter der Verstorbenen gewesen seien, also Totengeisthauschen. 
Diese Annahme wiirde allerdings besagen, daB die gleichzeitigen GefaBe fiir den Tempel- 
kult dann aus dem vergdnglichen Holz hergestellt worden waren, da sie samtlich ver- 
schwunden sein muSten, was nicht einleuchtet. 

Totemismus (p. 186 ff.) und Mutterrecht (p. 188 ff.) glaubt HenTze fiir die Shang- 
Zeit ablehnen zu miissen, immerhin spricht er von einem Tiger- und einem Barenkult 
(p. XIV), die er fiir identisch halt. — Sehr wichtig und gewiB auch fiir andere Kultur- 
kreise zutreffend ist die Bemerkung, daB (p. 133 u.) eine Herleitung von einem tierischen 
Ahn nicht wortlich aufgefaBt werden soll, sondern daB z. B. ein Tiger als Symbol der 
Unterwelt aufgefaBt wurde, aus der der Urmensch, bzw. jeglicher Mensch hervorgeht. 

Besonders fruchtbar und beweiskraftig fiir die Deutung zahlreicher Symbole ist 
die sorgfaltige Betrachtung archaischer Formen von chinesischen Schriftzeichen. Dabei 
stellt der Verfasser zuweilen fest, daB nicht nur das Bedeutungselement, sondern auch 
das phonetische Element mancher zusammengesetzter Zeichen der Bedeutung wegen 
gewahlt worden ist, ein Umstand, den ich fiir das Mittelalter bei der Umschreibung 
von Fremdnamen bestatigen kann. So ist z. B. t’u ,,ausspeien“ (p. 112) zusammengesetzt 
aus dem Bedeutungselement ,,Mund“ und dem Lautelement ,,Erde“. Hier soll nun auch 
die Bedeutung ,,Erde“ wichtig sein, weil es sich um den Gedanken handelt, daB der 
Unterweltsdamon den embryonalen Menschen aus der Erde ausspeit. (p. 83) Zacken 
werden einmal als das archaische Zeichen fiir ,,Feuer‘’ angesehen. Tatsdchlich sieht 
aber das archaische Zeichen ,,Berg“ ziemlich ahnlich aus. Dieser Umstand zeigt die 
Grenze dieser Betrachtungsweise : wie bei allen Deutungen, ist auch hier zuletzt der 
Zusammenhang, die Umgebung, entscheidend. Trotz dieses gewissen Unsicherheits- 
faktors sollte aber keineswegs auf die Auswertung der archaischen Formen verzichtet 
werden, da sie uns durch HenrzeEs Anleitung viele bisher ungeahnte Erkenntnisse mit 
vollkommener Sicherheit geschenkt hat. 

Der Verfasser weist auf die auffallende Tatsache hin, die auch in der romanischen 
Bauplastik Europas vorliegt, da8 neben den zahlreichen Tierbildern nur wenig vegeta- 
bilische Elemente vorkommen (p. 248). Wo sie einmal festzustellen sind, handelt 
es sich meist um archaische Schriftzeichen, also nicht um reine Symbole (p. 120). Auf 
den beiden Geweihhalften eines Hirsches stellt der Autor je 5 mal das Bild eines Pflanz- 


chens oder Baumes fest, was er — ganz iiberzeugend — als die 10 zyklischen Stamme. 


deutet, also als einen astralen Begriff. Auch dieses Bild eines Pflanzchens ist eigentlich 
ein archaisches Schriftzeichen, namlich shéng ,,entstehen, geboren werden, gebaren“. 
Hier mag darauf hingewiesen werden, da8 V. v. BLANKENBURG in ,,Heilige und damonische 
Tiere“, Leipzig 1942, in der romanischen Plastik etwas Analoges feststellte: Oft geht 
aus dem Rachen eines ,,heiligen“’ Tieres eine Ranke hervor und umgibt in Wellenlinien 
mehrere Heiligengestalten. Also gibt es auch dort die Gedankenverbindung ,,Pflanze, 
Gedeihen, segensvolles Schaffen‘‘. Dies Symbol einer Ranke um einzelne Tiere oder 
Gruppen von Menschen findet sich ebenfalls auf den Reliefs von Sanchi in Indien. Sehr 


— 
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liberzeugend ist die Feststellung, daB diesen Bronzen zufolge die Zeit nicht linear auf- 
gefaBt wurde, sondern periodisch, d.h. nicht im Ablauf von einem Punkt zu einem 
Ende, apntlers im Wechsel zwischen Werden, Vergehen und erneutem Werden. Diese 
Idee diirfte der chinesischen Mentalitat durch die Jahrtausende hindurch eigenttimlich 
geblieben sein. 

Gewisse Motive deutet der Verfasser kalendarisch (p. 25-37). Ein haufig wieder- 
kehrender Bestandteil der KultgefaBe sind zwei Hérner an einem Tierkopf (Abb. 152 u. a.), 
die auf der stumpfen Oberflache einen Wirbel tragen, und die am Stiel oft einige einfache 
Wellenlinien haben. Dieser Wirbel wird als ein Umlaufszeichen gedeutet. AuSerdem 
wird festgestellt, daB er (p. 25) eine archaische Form fiir das Zeichen kiung ,,leuchten“ 
ist. An Stelle dieses Wirbels findet sich zuweilen auch ein Stern. Daraus 14Bt sich er- 
kennen, da8 dieses Hérnerpaar astralische Bedeutung gehabt hat. Die Wellenlinien sind 
eine alte Form fiir das Zeichen ,,Wasser‘. (Das nasse Element wird haufig mit dem 
Mond in Beziehung gesetzt.) Um die Grundbedeutung des Zeichens kiung genauer 
zu verstehen, wird auf Folgendes hingewiesen: Das Zeichen fiir ,,hell“ ming wird in 
seinen archaischen Formen entweder als Mond + Sonne, oder auch als Mond + kiung 
geschrieben, also mit dem Bild eines Wirbels, der doch zunachst einen Umlauf und 
Wechsel bedeuten mu8. Also kann man auch aus dieser Form des Zeichens fiir , hell“ 
erkennen, daB der Wirbel im Zusammenhang des Gestirnsumlaufs gedacht ist, und 
daraus darf geschlossen werden, da diese Hoérner ein Symbol fiir den Mondumlauf 
sind. — DaB8 der ,,Wechsel“ besonders durch den Mond mit seinen auffallenden Gestalts- 
veranderungen symbolisiert wird, zeigt schon die noch altere Grabkeramik. Hier werden 
zuweilen Gruppen von Rauten, in denen je eine Mondsichel steht, von Wirbeln um- 
schlungen. Daraus erkennt der Verfasser eine Beziehung. der Gestalt eines Rhombus 
zu der Idee eines Mondtages. Drei leere Rhomben (p. 26) an der Maske einer menschen- 
ahnlichen Gestalt, an deren Hornern erneut die Wirbel der Veradnderlichkeit zu sehen 
sind, deutet er als die drei mondlosen Tage einer Mondphase. Davon weitergehend 
betrachtet er (Abb. 16) Rauten mit je einem Knopf oder Punkt in der Mitte auf Bronzen 
ebenfalls als Tage des Mondmonats. Und schlieBlich untersucht HENtTzE (Abb. 19-21) 
die auffallende Anordnung von wagerechten bzw. senkrechten Knopfreihen auf ver- 
schiedenen Bronzen (p. 29). Da in Codices des-vorkolumbischen Amerika Tageszahlen 
durch stehende und liegende Reihen von Kreisen oder Punkten dargestellt werden, 
versucht der Verfasser auch hier, Kalenderangaben festzustellen. Eine Gruppe von 
27 Knoépfen deutet er als die 27 mondhellen Tage, eine andere von 33 Kndépfen als die 
vorigen 27, eingerahmt von je einer Gruppe der 3 mondlosen Tage, u.a.m. Da bei 
diesen Gruppierungen die leeren Flachen offenbar sinnvoll sind, kann nicht gezweifelt 
werden, daB die Anzahl der Knépfe eine Bedeutung haben, und es diirfte sicher sein, 
daB hier ein Versuch vorliegt, ein Datum bildlich zum Ausdruck zu bringen. Es bleibt 
fraglich, was fiir ein Datum es sein kann. Der Verfasser denkt an einen gliickver- 
heiBenden Termin. Ahnlich stellt er spater (p. 161) gewisse Kombinationen von Tier- 
gestalten fest, wie etwa einen Tiger zwischen einem Fisch und einem Vogel. Der Tiger 
ist durch seine GréBe als Hauptfigur gekennzeichnet ; er wendet den Kopf nach einem 
der anderen Tiere, was als Symbol der Umkehr, Wiederkehr und des Kreislaufs gedeutet 
wird. Da auBerdem diese Gruppen von Tieren auf der Oberseite von GefaBen angebracht 
sind, also zur ,,Oberwelt“, zum Himmelsraum gehéren, méchte der Verfasser sie astral 
deuten, namlich als zyklische Tiere. Tiger und Vogel sind ja als Zyklustiere bekannt ; 
daB auch der Fisch zuweilen dazu gehérte, hat schon EBERHARD einmal vermutet. Hier 
sei hinzugefiigt, daB bei den heutigen Osttiirken in Sin-kiang der Fisch tatsachlich zum 
zwilfteiligen Tierzyklus gehért, allerdings an Stelle des Drachen der alt-tiirkischen 
Texte. — Diese Gruppen zyklisch zu deutender Tiere méchte HENtTzE ebenfalls als 
Daten, etwa als gliickliche Konstellationen, deuten. — Zu letzterem sei ein anderer 
Vorschlag gemacht : Da diese Datierungen sich auf GefaBen des Graberkults befinden, 
die zur Ehre oder zum Heil eines Verstorbenen hergestellt worden sind, kénnten die 
Daten sich auf diesen beziehen, also sein Todesdatum oder den Tag des Totenopfers 


bedeuten. 


wt. 
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In vielen GefaBformen hat Hentzze Hausmodelle erkannt, und zwar von ver- 
schiedener Art. Was uns kein Geschichtswerk jemals lehren kann, wird hier unsrem 
aufmerksam gemachten Auge einfach gezeigt ! GrundriB, 4uBere Wandbekleidung, Dach- 
konstruktion u.a. werden uns in ihrer Vielfalt vorgefiihrt und erlautert (p. 67). Es 
werden au®er rechteckigen auch Rundbauten festgestellt, geflochtene Rundhiitten, 
Bauten mit Lehmverputz oder mit Adobequadern, Verzierung der Fassade durch Bema- 
lung oder durch vorgesetzte ténerne Reliefplatten. Es ist tatsachlich von tberwalti- 
gender Wirkung, plétzlich in voller Rundplastik und mit aller Genauigkeit die ver- 
schiedenen Haustypen einer mehr als 3000 Jahre zuriickliegenden Vergangenheit in ver- 
kleinertem Ma&stab und in Bronze nachgebildet vor uns stehen zu sehen. Der Autor 
stellt fest (p. 65 f.), daB manches an diesen Hausurnen schon abgewandelt oder stilisiert 
ist. Daher halt er es fiir méglich, daB die oft auf den vier Seiten aus der Wand hervor- 
stehenden Pfosten, die zuweilen mit Tierképfen versehen sind, die Enden von Balken 
sind, die quer durch das ganze Haus hindurchlaufen, um ihm Festigkeit zu verleihen, 
obwohl sie zuweilen (Abb. 119) so tief liegen, daB solche ,,Balken“ in der Bewegungs- 
ebene der Bewohner liegen wiirden. 

Die Stangenaufsatze bei den Aza- und den Kiie-GefaBen werden wegen ihres 
kleinen Dachs und wegen des Umstands, da8 sie zuweilen durch einen Vogel ersetzt 
werden, als Totenhauschen definiert, und auBerdem als Symbol dessen, der es bewohnt, 
nadamlich des Verstorbenen, des Ahnen. Das Schriftzeichen fiir ,,Ahn“ tsu, hatte B. Kart- 
GREN fiir ein Bild des Phallus angesehen. Das wird von HENTZzE lebhaft abgelehnt. 
Auf Grund von archaischen Formen des Zeichens tsu definiert er es als das Bild eines 
einfachen Totenhauschens. Zuweilen ist an den erwahnten Stangenaufsdtzen eines der 
zehn zyklischen Zeichen als der posthume Name des Ahnherrn angebracht. Auf Grund 
dieser Tatsache definiert der Verfasser die in der Literatur vorkommende Ausdrucks- 
weise Wén-tsu als ,,der Ahn mit dem geschriebenen (Namen)“. 

Der Orientierung, d.h. der Ausrichtung eines GefaBes und seiner Ortung, d.h. 
der Bestimmung seines urspriinglichen Standorts, wendet der Verfasser groRe Aufmerk- 
samkeit zu und sucht sie aus dem Sinn der Bilder zu erschlieBen, nicht etwa aus Grabungs- 
berichten. Dies Thema spielt bei primitiven und friihgeschichtlichen V6lkern eine groBe 
Rolle und wird auffallend verschieden entwickelt. Man darf nicht einfach annehmen, 
daB der Verstorbene nach Sonnenaufgang zu beerdigt wird. Hierzu seien ein paar Bei- 
spiele erwahnt: E. Frettweis berichtet (Ortung bei Naturvélkern und Halbkultur- 
volkern, Weltall 1933, pp. 21 ff.), daB bei den Mossi im Sudan die Menschen mit dem 
Kopf nach Siiden beerdigt wurden ; dabei wurde den Mannern das Gesicht nach Osten, 
den Frauen nach Westen gelegt. Die afrikanischen Efezwerge (derselbe, Ethnologische 
Beitrage zur Ortungsfrage, p. 25 ff. (Vierteljahresschrift der astronom. Gesellsch. Bd. 73. 
1938 (s. 1) beerdigen eine Leiche mit dem Kopf nach Siidosten, ,,damit nicht noch mehr 
Menschen sterben’’. Bei den friihchinesischen Bronzen stellt HENTzE auf Grund des 
Zusammenhangs fest, daB der tigergestaltige Damon nach Osten gerichtet war (p. 223 u.), 
das Menschlein in dessen Rachen sitzt in entgegengesetzter Richtung ; es wendet sich 
mit dem Kopf um 90 Grad von dem Damon weg, also wohl nach Siiden (nicht nach 
Osten !). In diesem Zusammenhang weist HENTzE auf Lao-rsts Ausspruch, daB die 
Wesen sich vom Dunkel abwenden — hier also vom Tiger — und das Licht umfassen. 

Besonders eingehend werden (pp. 105 ff., 216 ff.) die verschiedenartigen Gruppen 
von J<uang-GefaBen samt deren Orientierung untersucht. Sie gehen an ihren beiden 
entgegengesetzten Enden in zwei verschiedene Tierképfe aus, die durch mehrere Attri- 
bute als gegensatzlich, als symbolisch polar (p. 104) erkennbar sind. Der eine von ihnen 
hat meist ReiBzahne, ist also ein verschlingender Damon. Im Rachen des anderen sind 
keine Zahne sichtbar, er ist also das Gegenteil, ein lebenspendender Damon (p. 112). 
Diese GefaBe symbolisieren also eine einzige Gottheit in zweierlei Aspekt ; auch hierfiir 
wird (p. 194) an Lao-tTsv erinnert : Diese Einheit ist das Tao, das Totale, das Prafor- 
male. Das Té dagegen ist das formal Verwirklichte und die Eigenschaft. 

Die duBere Gestalt dieses aufschluBreichen und anregenden Werks ist seinem 
Inhalt entsprechend, namlich prachtvoll; das gilt von dem klaren Druck und dem 
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schénen Papier, ebenso wie von den ausgezeichneten und zahlreichen Photos und den 
deutlichen und schénen Zeichnungen. Nur wenige Druckfehler sind festzustellen : 
p. 100 u. ist in franzésischer Umschrift Chih tst gegeben, statt dem sonst in diesem 
Buch angewendeten englischen System, das ein Shih tst verlangt. p. 52 Z. 6 von unten 
steht ,,rechts“ statt , links“, 

HeEnTzEs Darstellungen zeigen uns (p. 6), wie die Bildsymbolik iiberall der eigent- 
lichen Schrift vorausgeht, und (p. 96) die ,,Entwicklung vom ganz reinen anschaulichen 
Bildsymbol zum richtigen Schriftzeichen ... eine Bereicherung an Begriffseinheiten, aber 
eine Abwertung an weit umspannendem Symbolgehalt unvermeidlich zur Folge” hat. 
Die ‘Amplificationen’, die dem Symbol eigen sind, gehen bei der Entwicklung zum 
Schriftzeichen leicht verloren“. —- Wenn hier manche Einwiinde vorgebracht wurden, 
mindert das keineswegs das positive Urteil iiber dieses groBartige Werk, sondern es 
ist im Gegenteil ein Beweis lebhafter Anteilnahme an HentzEs Arbeitsweise und Pro- 
blemstellung. Mit uniibertrefflicher Beobachtungsgabe und geradezu genialem Spiirsinn, 
sowie in vorsichtiger Weise und mit einem groSen Grad von Wahrscheinlichkeit fiihrt 
uns dies Werk die geistige Welt des vorgeschichtlichen Chinas vor Augen, und an diesem 
Beispiel lernen wir das wichtige Verhaltnis von Gedanken zum Bild und zum Wort 
verstehen. Daher sind es nicht nur die Sinologen, die Herrn Henvze fiir dieses groBe 
Werk zu danken haben, sondern auch die Vertreter der Kulturwissenschaft, der Sozio- 


logie und der Psychologie. 
ANNEMARIE V. GABAIN, Hamburg. 


Rock Joseph F. The Ancient Na-khi-Kingdom of Southwest China. Vol. I 
and Vol. II. (Harvard-Yenching Institute, Monograph Series Vol. VIII 
and Vol. IX.) XX + 554 pp. in 8°. With 256 plates, many illustr. 
in the text and 4 maps. Cambridge, Mass. 1947. Harvard University 
Press. 


Dieses Werk handelt iiber ein dem wissenschaftlichen Interesse bis heute noch 
mangelhaft erschlossenes Erdgebiet, den NW der siidwest-chinesischen Provinz Yunnan. 
Der Autor verbrachte 12 Jahre in dem Lande, mit wechselnden wissenschaftlichen Auf- 
gaben betraut. Auf vielen Reisen durchzog Rock das ganze Gebiet kreuz und quer 
und iiberflog es mit dem Flugzeug. Seit seinem 15. Lebensjahre mit dem Studium der 
chinesischen Schriftsprache beschaftigt, lernte er im Lande die Na-khi-Sprache und 
-Schrift hinzu. Er sammelte 4000 alte Na-khi-Manuskripte iiber Geschichte und Religion 
des Volkes, kopierte zahlreiche Stelen-Inschriften und genealogische Tabellen der herr- 
schenden Familien, die er mit Hilfe von Na-khi-Priestern iibersetzte. Dieses reiche 
Material erganzte er durch das Studium chinesischer und abendlandischer Literatur, 
die sein Forschungsgebiet betrifft. Rock hat viele motivisch und technisch ausgezeich- 
nete Photographien zur Landschafts- und Volkskunde und nach illustrierten Hand- 
schriften gemacht, deren er 256 in ganzseitigen Tafeln dem Buche beigab. Diese Bebilde- 
rung des Werkes vermittelt eine intime Anschauung der Eigentiimlichkeiten NW-Yin- 
nans und ist als mustergiiltig fiir eine moderne landeskundliche Publikation zu bezeichnen. 
4 Routenkarten geben im MaBstab 1: 500 000 alle bertihrten Ortlichkeiten und Sied- 
lungen mit den Bezeichnungen der Na-khi. an. 

Die beiden durchlaufend paginierten Bande enthalten 6 Teile, die tiber Geschichte 
und Geographie der verschiedenen Distrikte des bereisten Landes handeln. Die Dar- 
legungen folgen in einer Reihe von Kapiteln den Aufzeichnungen der Reisetagebticher 
mit genauen Angaben iiber Wegeverhaltnisse, Berge, Fliisse, Ansiedlungen, die der Autor 
passierte. Dies macht das Buch zu einer wertvollen Handreichung fur den Reisenden, 
der diese Gegenden kiinftig aufsuchen will. In anderen Kapiteln, die der Geschichte 
des Landes gewidmet sind, folgt Rock den von-ihm iibersetzten Chroniken der ein- 
-heimischen Fiirsten, in denen deren Beziehungen zur chinesischen Zentralregierung, ihre 
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Grenzkriege, ihre Verdienste fiir Volksbelehrung und friedliche Forderung des Landes 
im Sinne chinesischer Staatsmoral ausgebreitet werden. Die positive Meinung der 
Tradition iiber Kubilais unblutige Eroberung des Landes (1253) fallt auf. Von seinen 
Offizieren leiten sich vornehme Geschlechter in Yiinnan ab. Rock bestatigt diesbeztig- 
liche anthropologische Ahnlichkeiten. 

Was im Leserkreise dieser Zeitschrift besonderes Interesse findet, sind die zahl- 
reichen ethnographischen Exkurse und Bemerkungen, die das Werk tiber die noch wenig 
bekannten Stamme Yiinnans bietet. Den Hauptbevélkerungsanteil des bereisten Gebietes 
stellen die Na-khi oder Mo-so, deren Fiirsten hier durch Jahrhunderte politisch fihrend 
waren (pp. 77 ff. und 91 ff. ausfiihrliche Darlegungen iiber die Bilderschrift und die 
phonetische Schrift der Na-khi). Neues erfahren wir iiber die Lo-lo, deren waldver- 
nichtender Brandrodungsbau und rauberische Neigungen sie — nach Rocks Angaben — 
bei allen umwohnenden Stammen unbeliebt machen (pp. 433 f. Begrabnis eines leben- 
den leprakranken Lo-lo). Wichtiges teilt Rock mit tiber Gruppen der Li-su, Chiu-tzu, 
Nu-tzu, Hsi-fan (= SO-Tibeter), die relativ unberiihrt in unzuganglichen Ruckzugs- 
talern sitzen, tiber ihr Zusammensiedeln und den gegenseitigen Austausch im west- 
yiinnanesischen Grenzgebiet (pp. 320 ff., 349). Hervorzuheben sind die eingehenden 
Mitteilungen iiber die Bergverehrung dieser Volker (pp. 160, 183 ff., 323 ff., 330, 413), 
die Zeremonien zu Ehren von ,Himmel und Erde und dem Wacholder dazwischen“ 
(pp. 140, 181, 210 ff., 250, 258). Unter den Bestattungsformen ist die Verbrennung die 
altere im Lande. — Sekten des Alteren Lamaismus (Rotmiitzen) waren hier bis in die 
Neuzeit zahlreicher vertreten als Kléster der Gelben Kirche (pp. 201 ff.; pp. 389 ff.). 
Viele Brauche, die dem zuzurechnen sind, was man die vorbuddhistische Bon-Religion 
nennt, konnte der Autor notieren (pp. 204, 267, 421 ff. ; pp. 388 ff. Fadenkreuzmasten). 
Die Uberlieferungen von Dto-mba Shi-lo, dem Griinder der einheimischen vorbuddhi- 
stischen Religion, stehen in engstem Zusammenhang mit denen von Shen-rab, dem 
legendaren Griinder der Bon-Religion, Durch die Publikationen Rocks und H. Horr- 
MANNS (Quellen zur Geschichte der tibetischen Bon-Religion, 1950) ist unser Wissen 
uber die Bon-Religion hervorragend geférdert worden. In Rocks Ausfiihrungen tber 
Sitten der Bon-Religion in Yiinnan sind die psychologischen Charakteristika schama- 
nischer Ekstase sparlich zu finden, wahrend ideologisches Gut der schamanistischen Vor- 
stellungswelt im mythischen Uberlieferungsschatz vorkommt, an den das kultische 
Brauchtum anschlieBt (Himmelsursprungsmythen und -verehrung). 

Rocks Werk zeigt, daB die nordwest-yiinnanesischen Stamme einen unverkenn- 
baren kulturellen Zusammenhang nach dem gebirgigen Zentralasien hin aufweisen. Die 
Abstammungstraditionen der Na-khi (pp. 4, 181, 358) weisen nach NW (p. 221 Toten- 
reise geht nach dem Ku-ku-nor-Gebiet ; vgl. Traditionen der Miao). Rock faBt seine 
Ansicht iiber diese Fragen zusammen (p. 358) : ,,Es scheint, daB die meisten Stamme 
mit tibeto-birmanischer Sprachzugehérigkeit (Lo-lo, Hsi-fan, Na-khi usw.) Abkémm- 
linge der groBen Chiang-Rasse sind, die sich weit verbreitete und in diverse Klane oder 
Stamme aufsplitterte, von denen jeder den Namen des Stammesfiihrers annahm.“ 

Bedenkt man die Fille des von Rock zusammengetragenen unbekannten Stoffes, 
bedenkt man die hervorragende Illustration und die wertvollen Karten, so mu8 man 
bedauern, daB der Autor auf die literarische Bearbeitung des kostspieligen Werkes nicht 
mehr Zeit und Sorgfalt verwendet hat. Die ausfiihrlichen und so wichtigen ethno- 
graphischen Beobachtungen finden sich zerstreut, so wie die Notierungen des Reise- 
tagebuches sie festhielten. Die Chroniken der Fiirstenfamilien hatten im Rahmen dieser 
Publikation auf das Ziel einer landes- und kulturkundlichen Monographie hin ausgesiebt 
werden miissen. In extenso hatten sie besser in einer chinesischen Publikation Veréffent- 
lichung gefunden, wahrend die Stoffe verschiedener Aufsatze von Rock, die in chine- 
sischen Reihen ver6éffentlicht wurden (iiber den Himmelskult, iiber Dto-mba Shi-lo, 
ber die Lo-lo) in das vorliegende Hauptwerk hatten eingearbeitet werden kénnen. 

Diese kritischen Bemerkungen sollen aber nicht den Dank beeintrachtigen, den 
wir Rock schulden fiir den groBen Dienst, den er den so vernachlassigten Forschungen 


liber die ostasiatische Ethnographie geleistet hat. ADot helt RuchRacuiM aime 
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Radcliffe-Brown A. R. and Forde D. (Edit.). African Systems of Kinship 
and Marriage. 399 pp. in 8°. With illustr. London 1950, Publ. for 
the Int. Afr. Inst. by the Oxford Univ. Press. 


Eine Paralleie zu ,,African Political Systems‘ (1940). Es sind zum Teil die gleichen 
Autoren — alle durch friihere Monographien und Spezialarbeiten schon bekannt —, 
die hier in ihren Beitragen die Grundziige der sozialen Struktur, Familien- und Verwandt- 
schaftsbande, ihre gegenseitigen sozialen Funktionen und Normen fiir die Stamme und 
Volksgruppen ihrer Spezialgebiete analysieren. Es handelt sich um folgende V6lker des 
nigritischen Afrika und um folgende Autoren : Swazi (H. Kuper), Nyakusa (M. WiLson), 
Tswana (I. ScHAPERA), Lozi und Zulu (M. Giuckxman), Z.-Bantu (A. I. RicHarps), 
Ashanti (M. FortEs) , Yak6 (D. Forpr), Nuba (S. F. NapEL), Nuer (E. Evans-Prit- 
CHARD). — A. R. RaDcLirFE-Brown faBt in seiner ausfiihrlichen Einleitung (die zu- 
gleich Rekapitulation seiner frither veréffentlichten theoretischen Arbeiten ist) die Ergeb- 
nisse zusammen. 

Das Werk ist zweifellos bedeutungsvoll. Gegeniiber H. BaumaNns ,,Vaterrecht 
und Mutterrecht in Afrika“ (ZE 1926) z. B. hat es den Vorteil, daB es Ersthand-Informa- 
tion ist, und zwar von Fachleuten aufgezeichnet, die sich auf diese Fragen konzen- 
trierten, wahrend BAUMANN sich auf mehr oder weniger zuverlassige altere Autoren 
stiitzen muBte. 


Wenn auch in den einzelnen Beitragen das Thema nicht erschépfend behandelt 
werden konnte, so ist doch manches Wesentliche gesagt. Zentralfrage fiir die meisten 
Autoren ist das ,,Lineage System‘. Von Interesse in dieser Hinsicht ist die Analysierung 
der drei verschiedenen matrilinealen Systeme bei den Z.-Bantu durch A. I. RicHarps, 
und M. GLucKMANs Gegeniiberstellung des unilinealen agnatischen Systems der Zulu 
in Natal einerseits und der clanlosen Organisation der Lozi in N.-Rhodesia anderseits. 
M. GiuckMAN kommt in diesem Zusammenhange auch auf die Frage der Haufigkeit 
der Ehescheidungen und ihrer Ursachen zu sprechen. Mit E. Evans-PRITCHARD ver- 
wirft er die Theorie, die sie von der Hohe des Brautpreises abhangig sieht. Festigkeit 
des Heiratsbandes ist nach ihm in der sozialen Struktur, nach EVANS-PRITCHARD, in 
Moral und Gesetz eines Volkes begriindet. Das Material dieser und auch anderer Stamme 
stiitzt beide Hypothesen. Der Brautpreis selbst ist ja weitgehend durch das soziale 
System (ob Vaterfolge oder Mutterfolge) und gesetzliche Normen bestimmt. Fiir vollen 
Beweis ist noch mehr Vergleichsmaterial notwendig. 

Die meisten Autoren behandeln nur die funktionelle Seite der betreffenden Ver- 
wandtschafts- und Heiratssysteme und den Einflu8 der Akkulturation. Trotzdem 
kommen sie zu Ursprungsfragen wie z. B.: Warum variieren Heiratsregeln in V6lker- 
gruppen mit gleicher sozialer Struktur (Tswana) ? — oder: Warum Verschiedenheit 
der sozialen Struktur in der gleichen Vélkergruppe (Nuba) ? DaB nicht nur soziologisch- 
psychologische Griinde maf gebend sind, diese wichtige Schlu8folgerung spricht nur 
I. SCHAPERA aus, wenn er am Ende seines Artikels schreibt: ,,At present I can only 
suggest that variations must be attributed, at least partly, to independent local develop- 
ments due to specific historical incidents“ (p. 164). Das Zugestehen auBerer Beein- 


flussung, resp. des Zusammenkommens verschiedener Systeme — besonders wo patri- 
lineale und matrilineale Elemente in der gleichen Volksgruppe sich finden und ihre 
Verbreitung eine gegenseitige Beeinflussung vermuten laBt, — wiirde einige Beitrage 


noch objektiver gemacht haben. Fiabe’ 
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Abrahamsson Hans. The Origin of Death. Studies in African Mythology 
(Studia Ethnographica Upsaliensia III.) 178 pp. in 4°. With 17 maps. 
Upsala 1951. Printed by ALmgvist and WIKSELLS Boktryckeri AB. 


1936 erschien H. BAuMANNs umfassende und bedeutende Gliederung afrika- 
nischer Mythen (“Schépfurg und Urzeit des Menschen im Mythus der afrikanischen 
Volker”). H. ABRAHAMSSON behandelt hier eine Untergruppe davon, die Todes-Ur- 
sprungs-Mythen, im groBen und ganzen Baumanns Einteilung folgend, aber dessen 
Sammlung durch die neue Literatur wesentlich erganzend. Manches ist notwendiger- 
weise Wiederholung. Aber gerade durch das umfassendere Material werden Zusam- 
menhange klarer, und noch mehr als BAUMANN weist der Autor auf au@erafrikanische 
Zusammenhange hin. Schén und reichhalting sind die Verbreitungskarten. 

Die Antworten auf die Fragen iiber Entstehung und Alter der Mythen, tiber 
ihre Alteste Fassung, die Entscheidung, ob historischer Zusammenhang oder Konver- 
genz, kénnen weitgehend nur einen mehr oder weniger hohen Grad der Wahrschein- 
lichkeit beanspruchen, ebenso die Deutung einzelner Mythenmotive. Der Autor behan- 
delt sie mit Vorsicht. Er beriicksichtigt zum Teil auch den kulturellen Hintergrund, 
was besonders fiir den Botschaftsmythus bedeutungsvoll ist. Wenn auch die Mythe 
oft nicht am Orte, wo sie sich findet, ihren Ursprung hat, so kann man nicht selten 
gerade durch dieses Studium der kulturellen Verhaltnisse des betreffenden Gebietes 
und seiner Nachbarschaft ersehen, was autochthon ist. Ob aber der Hase als Todes- 
bote in. den Botschaftsmythen schon in der urspriinglichen Fassung auftritt, wird 
schwierig zu beweisen sein. — Es ist hervorzuheben, daB8 ahnlich wie im afrikanischen 
Sprichwort, so auch in der Mythe die Beobachtung der Natur, der Tier- und Pflanzen- 
welt, auch soziale und wirtschaftliche Spannungen in Familie und Clan, ihren Aus- 
druck finden. 

Es ware von Nutzen gewesen zu unterscheiden, ob es sich um den Ursprung 
des Todes itiberhaupt handelt, der durch die Mythe erklart werden sol!, oder um die 
traurige Tatsache, daB der Tote nicht wiederkehrt. Gerade zur Enistehung dieser 
zweiten Mythengruppe miissen die Beobachtungen in der Natur, die Analogien des 
Schlafes, des sterbenden und wiedererstehenden Mondes schépferisch gewirkt haben. 
Dabei erhebt sich. dann aber auch das Problem des in Afrika stark verbreiteten Wieder- 


geburtsglaubens. 
H. HuBEr, 


Hess Wilhelm 0. Afrika. Ein Kontinent spricht. Arbeitsreihe fir Zivilisa- 
tionsgeschichte. Menschen-Lander-Zeiten. 340 pp. in 8°. Mit 4 Tafeln 
und 27 Karten im Text. Meisenheim am Glan 1949. Westkulturverlag 
Anton Harn. DM 9.80. 3 


Die Arbeitsreihe fiir Zivilisationsgeschichte, zu der das Buch von HEss gehort, 
beabsichtigt, den Blick des Lesers iiber die engen Grenzen seiner Heimat hinaus zu 
weiten und ihn bekannt zu machen mit dem Dasein, den Lebensformen und der 
Geschichte der Menschen anderer Rassen. Dieses Programm bestimmt den Inhalt und 
die Darstellung des vorliegenden Buches. 

Zunachst zeichnet es sehr gut das Erscheinungsbild des afrikanischen Kontinentes 
nach der geographischen, anthropologischen, urgeschichtlichen und ethnologischen Seite. 
Dabei werden die jiingsten Ergebnisse der betreffenden Wissenschaften verwertet, und 
der Verfasser unterlaBt es auch nicht, personliche Meinungen zu auBern, etwa zum 
Pygmiaen- und Hamitenproblem in Afrika. 

Den gr6Bten Teil des Buches nimmt das ein, was wir die Zivilisationsgeschichte 
Afrikas nennen kénuten, die Darstellung der historischen Krafte, Gegebenheiten und 
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Ereignisse, die auf afrikanischem Boden von den Altesten Zeiten an bis zur Gegenwart 
die Gestaltung der Kulturen beeinflu8t haben. 

Die vier Tafeln und namentlich die sorgfaltig zu den einzelnen Abschnitten aus- 
gewahlten Karten der verschiedensten Autoren, besonders auch die historisch-geo- 
graphischen Karten, veranschaulichen im Verein mit guten Tabellen den Text. Wenn 
das Buch auch urspriinglich fiir einen weiten Leserkreis von allgemeiner Interessiert- 
heit gedacht ist, so kann es doch auch dem Ethnologen einen raschen orientierenden 
Einblick in die behandelten Fragen verschaffen, was noch leichter moglich ware, wenn 
dem Buche ein gutes alphabetisches Register beigegeben ware. 


RicHarD Mour, 


Davis S. Race-Relations in Ancient Egypt. Greek, Egyptian, Hebrew, Roman. 
XIII + 176 pp. in 8° London (1951). Mrtuurn & Co., Ltd. 
Price: s. 21/—. 


Agypten im Altertum, besonders in den Jahrhunderten unmittelbar vor und nach 
Christus, bietet ein anschauliches Beispiel dafiir, wie sich damals das Zusammenleben 
von Vélkern verschiedener Rasse und Kultur gestaltete. Das Griechentum der klas- 
sischen Zeit, besonders des 5. und 4. Jahrh. v. Chr., sah mit Verachtung auf die 
»Barbaren“ herab; ahnlich verhielt sich das pharaonische Agypten, im BewuBtsein 
seiner alten Kultur. Vor allem seit dem Ende der minoischen Kultur auf Kreta und 
den Angriffsversuchen der ,,Seevélker“ gegen Agypten schloB dieses sich jahrhunderte- 
lang nach auBen hin ab. Seit dem 7. Jahrhundert wurde, aus wirtschaftlichen und 
militarischen Griinden, die Niederlassung von Griechen gestattet. Das lange Neben- 
einanderleben brachte allmahlich eine geistige Annaherung zustande. Alexander der 
GroBe war den Ideen seiner Zeit weit voraus und wiinschte kulturelle Hellenisierung 
seines Reiches, bei gleichzeitiger Beseitigung der Rasseschranken zwischen Griechen und 
Nichtgriechen. Die Diadochen sahen sich zunachst gendétigt, sich wieder mehr auf die 
Griechen (und Mazedonier) zu stiitzen und daher die Exklusivitat starker zu betonen, 
so auch in Agypten im Anfang der Ptolemaerzeit. Bald aber anderte sith die Politik 
und beférderte immer mehr die Nivellierung. Die griechische Sprache setzte sich weit- 
gehend durch (erst seit dem 7. Jahrh. n. Chr. wurde sie allmahlich durch das Arabische 
verdrangt), dabei wurde aber das Griechentum blutsmaBig und kulturell immer starker 
von der Agyptischen Bevélkerung beeinfluBt. Nur wenige Stadte bewahrten einen 
reineren griechischen Charakter. Die rémische Herrschaft trug zunachst zu einer Star- 
kung des Griechentums bei, aber die immer weitere Ausdehnung des rémischen Burger- 
rechtes, besonders seit dem 3. Jahrh. n. Chr., verwischte die Unterschiede zwischen 
Griechen und Agyptern. Dazu kam, da8 ,,Grieche“ schon langst aus einem rassischen 
zu einem kulturellen Begriff geworden war : als Grieche galt jeder, der griechische Kultur 
besaB, ohne Riicksicht auf seine Abstammung (pp. 1-73, 133-165). 

Von gréBter geistesgeschichtlicher Bedeutung war die Tatsache, da8 auch ein 
starkes jiidisches Element in die Kulturmischung des ptolemdischen Agyptens ein- 
bezogen wurde. In der Geschichte des jiidischen Volkes ist das hellenisierte Judentum, 
dessen Mittelpunkt Alexandrien war, allerdings nur eine Episode geblieben, denn nach 
der Zerstérung des Tempels schloB sich das Judentum wieder viel starker gegen fremde 
Kultureinfliisse ab ; aber das geistige Erbe des alexandrinischen Judentums wurde von 
der christlichen Kirche iibernommen (pp. 74-132). 

Dies ist in groBen Ziigen der Inhalt des vorliegenden Buches. Der Verfasser ist 
auf das klassische Altertum spezialisiert ; wo altere Abschnitte der orientalischen 
Geschichte behandelt werden (z. B. die Beziehungen der Juden zu Agypten in vor- 
hellenistischer Zeit, pp. 74-90), ist die Auswahl der Literatur nicht immer gliicklich. 
So stiitzt sich Davis allzu vertrauensvoll auf die sehr umstrittenen Arbeiten von 
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A. S. Yauupa (vgl. dazu Anthropos 35-36. 1940-41. p. 611 Anm. 97), wahrend ein so 
wichtiges Werk wie ALBERT VINCENT, La religion des Judéo-Araméens d’Eléphantine 
(Paris 1937) (vgl. Anthropos 34. 1939. p. 483.) nicht erwahnt wird. 

Von unmittelbarem Interesse fiir den Ethnologen sind nur einige gelegentliche 
Vergleiche der altagyptischen Verhaltnisse mit der kulturellen Situation in den Gebieten 
der spanischen und englischen Kolonisation (pp. 52f., 165). Dariiber hinaus gibt das 
Buch aber ein anschauliches Bild der Beriihrungen verschiedener Kulturen im gleichen 
Raum und einen Einblick in die damit gegebenen, auch heute noch aktuellen Probleme. 


JOSEF HENNINGER. 


Le Coeur Charles. Dictionnaire Ethnographique Téda. Précédé d’un lexique 
Frangais-Téda. (Mémoires de l'Institut Frangais d’Afrique Noire. No. 9.) 
211 pp. in 4°. Avec 4 carte, 37 planches. Paris 1950. Librairie 
LAROSE. 


Die vorliegende Arbeit griindet sich auf die wahrend dreier Reisen zu den Teda 
bzw. Daza aufgenommenen lexikographischen Materialien, die bei dem dritten Auf- 
enthalt (Jado) von MarGuéritE LE Corur revidiert wurden, und die sprachlichen 
Erhebungen von BARTH, NACHTIGAL, CARBOU und JOURDAN. Sie enthalt umfangreiches 
Wortgut aus verschiedenen Bezirken der Teda (Toda) (Tibesti, Bilma, Gure) und ist 
durch Heranziehung von Vergleichsmaterial aus einzelnen Provinzen des Daza-Dialekts 
im Lexique (Borku, Kanem, Gure-Zinder) zu einem Kulturspiegel des ganzen ,,monde 
toubou“ ausgeweitet worden, obwohl das Schwergewicht der eigentlichen thematischen 
Darstellung bei dem ,,monde téda‘ liegt. 

Lr Corur’s Werk gliedert sich nachst einer auch Phonetik und Orthographie 
behandelnden Introduction in den Lexique Frangais-Téda (pp. 11-52), der dem Benutzer 
des ethnographischen Teiles bei allen Aufgaben erleichternde Dienste leistet, und in 
diesen Dictionnaire Ethnographique (pp. 53-204) als Kernstiick und Hauptgegenstand 
seiner Untersuchungen, gefolgt von einer Liste der Vor- und Beinamen der Teda mit 
der Erklarung ihrer Bedeutung (pp. 205-211), einer guten, die physischen Verhaltnisse 
trefflich wiedergebenden Karte der mittleren bis éstlichen Sahara (Echelle 1/8 750 000) 
mit einer die Stamme der Teda, Daza und der Fremdstammigen des Tubu-Bereiches 
aufzeigenden Pause, schlieBlich von 143 Photos auf Planches I - XX XVII. 

Der Dictionnaire Ethnographique gibt mit seinen teilweise recht umfangreichen 
Artikeln ein abgerundetes Kulturbild der Teda und der natiirlichen Grundlagen ihrer 
Lebensformen. 

Lr Coerur’s Darstellungen vermitteln in ihrer Gesamtheit ein unmittelbares 
Erlebnis dieses natiirlichen und ethnischen Sektors der Sahara. Besonders wertvoll 
sind dabei die Beitrage, welche den die eigentliche Wesensart des Daseins der Teda 
bestimmenden Phanomenen gewidmet sind (siehe z. B. Anthropo- und Kulturgeographie 
(Umwelt, Siedlungsverhaltnisse] : pp. 65; 78; 90-93; 100; materielle Kultur: pp. 64; 
66; 67; 87; 90; 158; ethnische und soziale Gliederung: pp. 107; 193-195; Sozial- 
ordnung, Sozialschichten : pp. 57-60; 69 ff.; 75; 76f.; 94; 95; 104; 112; 143; poli- 
tische Organisation : pp. 83 ; 88; Religion: pp. 97 ; 108; 133; 200; EinfluB des Islam : 
pp. 68; 81; 84; 87; 137; Wirtschaft: pp. 61; 63f.; 73; 91-93; 128; Geschichte: 
pp. 194; 202; politisches Verhaltnis Teda: Kanuri: p. 198 f.). 

Zur sprachlichen Seite der Gesamtarbeit ist insbesondere festzustellen, daB die 
MOglichkeiten zum lexikalischen Vergleich mit den dem Teda benachbarten Sprachen, 
die Lr Corur bei seiner ausgedehnten Forschung im Felde zweifellos geboten waren, 
nicht voll ausgeschépft worden sind. Das von ihm beigebrachte lexikalische Material 
birgt namlich eine Anzahl wertvoller Hinweise auf das Verhaltnis des Teda wie des 
Daza zu Sprachen des mittleren Sudan bzw. auf die sie verbindenden kulturgeschicht- 


Bibliographie 1067 


lichen Beziehungen. Die dem Teda und dem Kanuri gemeinsamen Worter wurden von 
Le Coeur nur teilweise beriicksichtigt (es fehlen z.B. baho; cetto, cotto, ncotto [Daza : 
cetto, cotto] ; dikeli [Daza: dengelt] ; fale [fali, hale]; fero [hero] ; godu [godugodu] ; kara; 
kolés6 (6 nach Le Corur ein sehr geschlossenes 0, fast w, p. 7) [Daza: kiligi]; kolu; 
kondogo ; lehillo [lehelle, lefille]; mégé [mogo]; ngahali; onum [Daza: onem] ; tanaga ; 
totou ; zazerom). Nicht vermerkt ist auBerdem in der Mehrzahl der entsprechenden Falle 
der arabische Ursprung eines Wortes (akal [anal]; alin; allel; arbasar [p. 63 avbasa ; 
Daza: basel]; avdiana; asivi; barasa; fatiha ; fulful; gasar; hal; havam [harao]; kurs; 
laarbaa [lavaba]; laya; mallem; mogos ; monafoga; mosidi; sadaga; taman; tumole ; 
wattiga [wuttiga] ; woko). Die arabische Herkunft sollte vielleicht durch Bemerkungen, 
wie z. B. Fezzan bzw. Zeila, Snoussia etc., dokumentiert werden, indessen ist an anderen 
Stellen der Zusammenhang mit dem Arabischen ausdriicklich vermerkt worden (s. la- 
miswa, laydo). Herkunftsgeschichtlich nicht richtig sind die Hinweise auf das Kanuri 
in folgenden Fallen : hal (arabisch), kurs (ar.), mogos (ar.), comogor [cegoma] (Tamashex). 
Der Einflu8B des Tamashex ist nur bei einem Worte vermerkt worden (magi). Wahr- 
scheinlich enthalt das Wérterbuch noch mehr solcher Materialien (z. B. adofa, tadafar). 
Auch andere Worte fremden Ursprungs sind nicht immer als solche erkannt worden 
(z. B. goro, lawas). Arabischen Ursprungs ist sicherlich auch das lediglich im Lexique 
aufgefiihrte Synonym yahal (Daza: djahel) zu dem offenbar ebenfalls dem Arabischen 
entlehnten Tedawort evdi = paien, ennemi (Kirdi). 

AuBer diesem sind einige praktische Fehler und Mangel in der Anordnung des 
lexikographischen Materials zu erwahnen. Grundsatzlich ist es nicht einzusehen, aus 
welchem Grunde eine betrachtliche Reihe von Termini, wie z.B. Verben, Adverbien, 
Fragepartikeln etc. wie auch manche Nomina im Dictionnaire Ethnographique er- 
scheinen, die aus methodischen Griinden in den Lexique gehéren. Einige Stichproben 
haben ferner ergeben, da8 sowohl die Wiedergabe des gleichen Terminus an verschie- 
denen Stellen Unterschiede in der Orthographie aufweist als auch die Hinweise auf 
synonyme Termini nicht konsequent durchgefiihrt worden sind ; hierbei handelt es sich 
zuweilen um Begriffe von wichtigem ethnographischen Gehalt, die ausgerechnet allein 
im Lexique vermerkt erscheinen. SchlieBlich ist in diesem Zusammenhange zu erwahnen, 
daB die alphabetische Anordnung des Materials nicht immer richtig ist (siehe z. B. 
pp. 128; 129; 150; 160), daB ferner der velare Nasal graphisch einmal durch das 
Zeichen ~ und zum anderen durch ng (cf. p. 20 mizer, misci: p. 150 ngizer, ngiskt [auBer- 
dem Wechsel c-k und andere wenn auch inhaltsverwandte Bedeutung, p. 40 nizer (sic /), 
nisci in gleicher Bedeutung]) wiedergegeben wird (beide Darstellungen auch auf der 
gleichen Seite, z.B. p. 40; ng offenbar im Anlaut, ~ im Inlaut bevorzugt ; siehe aber 
Pp. 32 wuoli, 33 morta, 35 mahali, waela: p. 149 ngahali, ngaela). 

Eine eindrucksvolle Dokumentation der Verbreitung und Stammesgliederung der 
Teda und Daza bietet die geschickt angelegte, vielseitig aufschluBreiche Karte, welche 
fiir die Sprachengeographie von besonderem Wert ist. Ihre Anlage erméglicht eine gute 
Orientierung nach europdischen Gesichtspunkten und vermittelt gleichzeitig einen 
interessanten Einblick in die Orts- und Stammesnamenkunde der Teda. Ihr skizzen- 
hafter Charakter und ihr MaBstab lassen allerdings keinen Raum fiir die exakte topo- 
graphische Fixierung der ethnischen Gemeinschaften, die deshalb auch nicht alle zur 
Darstellung gelangen. Dankenswert ist die Beriicksichtigung der ,tribus étrangéres au 
monde Toda-Daza“ und die Wiedergabe von geographischen und Vélkernamen auf Teda, 
wodurch eine sachgemaBe Vorstellung von der den Teda bekannten Welt aus deren 
eigener Konzeption entwickelt wird. Bedauerlich ist die Unterlassung einer etymo- 
logischen Erklarung der den fremden Volkstiimern innerhalb des Teda-Daza-Bereiches 
und in ihrer Nachbarschaft von seiten der Teda verliehenen Namen. Lediglich die fiir die 
Twareg von Air (Teda: Ayer) gebrauchliche Bezeichnung Yébordei ( Yobordet) wird durch 
Dict. Ethnogr. p. 198 davon ausgenommen. Ohne nahere Kenntnis des Teda ist auch 
der Name Togei (TSigei) an der Oasengruppe Bilma nicht verstandlich. Er bezieht sich 
allem Anschein nach auf die dort ansissigen Kanuri, die sich auf der Karte im tibrigen 
hinter dem Namen Tégoya verbergen, was man wiederum nur auf Grund eines ein- 
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gehenden Studiums des Dict. Ethnogr. erfahren kann (dort p. 150). Ein Druckfehler 
ist offenbar in dem als Stammesname markierten Wort Téyoga (bei Agram) enthalten, 
der gewiB die dort vorhandenen Kanurisiedler anzeigen soll. ; ; 

Die ausgezeichneten Photos tragen das Ihre dazu bei, das durch Lexique wie 
Dictionnaire erlebte Bild von der Welt der Teda weiter zu vertiefen. Man empfangt 
einen natiirlichen, lebensvollen Eindruck von dem Lebensraum der Teda, ihrem Soma, 
ihrer Lebensweise und ihrer materiellen Kultur. Die Bilder zur Anthropologie der Teda 
zeigen vorwiegerd nichtnegerische Typen. Die Gesichter einiger Frauen verraten aller- 
dings auch einen gelegentlichen negerischen Einschlag, wahrend die mehrerer Kinder 
trotz der dunklen Komplexion fast rein europid wirken. Im grofen ganzen erhalt der 
Betrachter hier eine unmittelbare Vorstellung von der Physis der klassischen Aethiopen. 

Mit diesem Werk hat der Verfasser der Ethnologie und der Kulturgeschichte des 
nordlichen Afrika einen beachtlichen Dienst erwiesen, indem er beiden Disziplinen fir 
ihre jeweiligen Belange héchst wertvolles Arbeitsmaterial zur Verfiigung stellt, welches 
auf sprachlichen Erhebungen aufbaut. Es wird vor allem linguistisch nicht vorgebildeten 
Ethnologen bei ihrer Arbeit zugute kommen. Zu begriiBen wdre es, wenn auch fir 
andere ethnische Sektoren von Sahara und Sudan bald Ahnliche Aufnahmen durch- 
gefiihrt wiirden, damit auf ihrer zu linguistisch-ethnologischer Synthese fiihrenden Basis 
eine wirkliche Kulturgeschichte dieser Raume gestaltet werden kann. 

Wertvolle Fingerzeige fiir den Nachweis von sprachlichen und kulturellen Bezie- 
hungen zwischen den Teda.und dem Innersudan bietet im iibrigen der Vocabulaire 
botanique Téda par THftoporE Monop (pp. 61-72), als Deuxiéme Partie von No. 8 der 
Mémoires de l’I. F. A. N.: R. Mairig et To. Monon, Etudes sur la Flore et la Végé- 
tation du Tibesti, Paris 1950, ein Werk, das neben seiner reichhaltigen Bibliographie 
(pp. 9-14) fiir den Kulturwissenschaftler insofern von nicht geringer Bedeutung sein 
diirfte, als es ihn mit der Umwelt der Teda und den mit ihr verbundenen Lebensbedin- 


gungen aufs beste vertraut macht. HeErnz SOLKEN. 


Premiere Conférence Internationale des Africanistes de l Ouest. Comptes rendus, 
Tome II. (Gouvernernent Général de l’Afrique Occidentale Frangaise. 
IFAN.) 567 pp. in 4°. Avec illustr. Dakar 1951. 


Nicht weniger als 80 Beitrage, eingereicht fiir die erste CIAO, 1945, in Dakar, 
sind hier verdffentlicht. Dieser zweite Band behandelt vor allem biologische, anthropo- 
logische, linguistische, religids-mythische und prahistorisch-archdologische Themata fiir 
Franzésisch-, Britisch- und Portugiesisch-Westafrika. Es sind meist kurze Arbeiten, 
ahnlich den ,,Notes Africaines de ’ IFAN“, die aber mannigfache Information geben. 

Von gréBerer Bedeutung sind die folgenden umfassenderen Beitrage : A. ADANDE, 
Sur quelques noms du fusil en Afrique ; G. OLtvier, Etude anthropologique comparée 
des principales tribus de la région de Yaundé (Cameroun) ; R. PEperty, La circoncision 
et l’excision chez les Tankambas de la subdivision de Tanguieta (Dahomey) ; P. THo- 
MASSEY, Autour des poids d’or ashanti-baoulé; P. Creac’H, Note sur l’art décoratif 
architectural foula du haut Fouta-Djallon ; Sur quelques nouveaux sites et nouvelles 
industries préhistoriques d’Afrique occidentale frangaise ; H. SaLomon, Eléments nor- 
maux et pathologiques dans l’état physique et spirituel des peuples primitifs ; J. BERTHO, 
Le gbadou chez les Adja du Togo et du Dahomey ; K. C. Murray, The chief art styles 
of Nigeria ; B. Face, A preliminary note on a new series of pottery figures from Northern 
Nigeria ; C.-T. SHaw, Archaeology in the Gold Coast; R. Mauny, Note sur le Périple 
d’Hannon ; Tu. Monon, Note préliminaire sur quelques gravures rupestres de la région 
d’Aozou (Tibesti). ; 

Die Beitrage Nr. 109, 150 und 152 fehlen. Erfreulich ist die Bereicherung der 
westafrikanischen Prahistorie und Archdologie durch die Funde von R. CoRBEIL, 


P. Creac’H, B. Faaae etc. H. Huper 
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Huber Hugo. Das Fortleben nach dem Tode im Glauben westsudanischer Vélker. 
(Sankt-Gabrieler Studien X.) 157 pp. in 8°. Médling bei Wien 1951. 
St. Gabriel-Verlag. 


In steigendem MaBe wendet sich das Interesse der vélkerkundlichen Forschung 
Fragen der geistigen Kultur und religionsgeschichtlichen Fragen zu. Von gréBter Bedeu- 
tung ist in diesen Zusammenhangen das Problem des Glaubens an ein Fortleben nach 
dem Tode und die damit zusammenhangenden Erscheinungen. Auf solchen 4uBerst 
delikaten Gebieten des menschlichen Geisteslebens ist ein vorsichtiges und genaues 
Forschen besonders wichtig, wenn man nicht zu Fehlurteilen kommen will. Jede ver- 
gleichende und kulturhistorische Arbeit auf diesem Gebiete ist darum noch mehr als 
auf andern Gebieten auf sorgfaltige Sammlung und Sichtung des Materials angewiesen. 
Sehr wertvoll sind darum zu diesem Zwecke angelegte Materialsammlungen, im denen 
all das, was in Monographien und Reiseliteratur iiber den betreffenden Gegenstand zer- 
streut enthalten ist, fiir die kulturhistorische Vergleichung gesichtet, geordnet und 
gewertet wird. Wir miissen H. Huber dankbar sein, da8 er uns hier eine sehr gute 
derartige Materialsammlung fiir den Glauben an ein Fortleben nach dem Tode und die 
Formen dieses Fortlebens vorlegt fiir ein Gebiet Afrikas, das gerade fiir diese Fragen 
so bedeutsam ist wie der westliche Sudan. Allerdings zeigt sich im vorliegenden Buche 
auch die Schattenseite des Westsudans fiir solche Untersuchungen, namlich eine so 
starke und geschichtlich weit zuriickreichende Beeinflussung, Uberlagerung und Durch- 
dringung der verschiedensten Kulturen, daB eine reinliche Scheidung der verschiedenen 
Auffassungen, die zu den einzelnen Kulturen gehéren, von diesem Gebiete aus nicht 
méglich ist. Aber bis zu einem gewissen Grade wird man diese Feststellung wohl fiir 
alle Gebiete Afrikas treffen miissen, und nur durch Vergleichung entsprechender Material- 
sammlungen fiir die verschiedensten geographischen Raume darf man hoffen, bestimmte 
Ansichten iiber das Fortleben nach dem Tode bestimmten Kulturen als urspriinglich 
eigen zusprechen zu kénnen. Man mu8 es H. Huser hoch anrechnen, da8 er nicht 
vorschnell versucht, von seinem Arbeitsgebiete aus diese schwierigen Fragen entscheiden 
zu wollen. Er zeigt nur die groBe Linie auf, die alle Ansichten iiber das Fortleben nach 
dem Tode im Westsudan verbindet und die er auf den tiberragenden Einflu8 von 
Pflanzervélkern in diesem Gebiete zuriickfiihrt, die Linie, die zwischen den beiden Polen: 
Tod — Leben, Verwelken — Keimen verlauft. 

Die wesentlichen fiir die Auffassung vom Fortleben nach dem Tode wichtigen 
Elemente sind vom Verfasser gut erfaBt und herausgestellt. Da die direkten Aussagen 
der Eingeborenen erfahrungsgem4B besonders bei Fragen religiéser Natur unzuverlassig 
sind, mu8 das Schwergewicht auf indirekte Zeugnisse gelegt werden, wie sie sich an- 
bieten etwa in der Behandlung der Leiche, den Bestattungszeremonien, den Toten- 
opfern, Grabgebeten und dergleichen, nicht zu vergessen auch in den Mythen. Diese 
in Betracht kommenden Phanomene behandelt der Verfasser, wie er ausdriicklich her- 
vorhebt, in der vorliegenden Arbeit nicht erschépfend. Von entscheidender Bedeutung - 
erscheint hier gerade die Frage nach dem Verhiltnis der Verstorbenen und Uberlebenden 
zueinander und dem gegenseitigen Verkehr miteinander, wie er sich in Totenschreinen, 
Totengedenkfeiern, namentlich dem Jahresfest, Aussaat- und Erntebrauchen, Regen- 
zeremonien usw. auBert. 

Fiir groBraumige Untersuchungen dieser Art ware eine kartographische Dar- 
stellung der einzelnen Elemente nach ihrer Verbreitung zu empfehlen. HuBER ordnet 
sie in Tabellen, was weniger anschaulich, dafiir aber exakter ist. Ideal ware es, die 
beiden Methoden anzuwenden, die kartographische ‘und die tabellarische, und auBer- 
dem noch die Belege, soweit als méglich, wortlich zu bringen, da bei tabellarischer 
wie kartographischer Darstellung Einzelheiten verloren gehen miissen, die manchmal 


fiir die Forschung wichtig sind. 
_ Es ware zu wiinschen, da8 uns bald recht viele Untersuchungen von der Art 


d Sorgfalt d liezenden geschenkt wiirden. 
und Sorgfa er vorlieg' g | 2 PAT 
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Busia K. A. The Position of the Chief in the Modern Political System of 
Ashanti. (Publ. of the Intern. African Institute.) XII + 236 pp. in 
80, London 1951. Oxford University Press. 


Der Autor, selbst ein geborener Ashanti, vorbereitet durch seine praktische Tatig- 
keit im Colonial Administration Service und durch seine Social Anthropology-Studien 
in Oxford, sammelte den Stoff fiir diese Arbeit in den Jahren 1941-42, vor allem in 
Kumasi, der Residenz des Ashantihene und des Ashanti Confederacy Council, sowie 
in den beiden Bezirken Mampong und Wenchi. 

Rattrrays Arbeiten werden durch vorliegende Untersuchung weitgehend besta- 
tigt. Das Neue und Wertvolle hier ist vor allem die Herausarbeitung der Stellung 
des ,,Chief“ in der politischen Entwicklung der Vorkriegszeit : der Ubergang von der 
traditionalen, sakralen, in der Verwandtschaftsgruppe und im Recht der Ahnen ver- 
ankerten und im ,,Golden Stool“ symbolisierten Autoritat — zum Organ lokaler Admi- 
nistration unter britischer Kontrolle mit zum Teil neuen Aufgaben. Es ist ein interes- 
santes und lehrreiches Beispiel der Akkulturation, das hier vom Autor recht konkret 
gezeigt und durch die Akten des Ashanti Confederacy Council illustriert wird. Manches 
Alte, besonders die religidse Stellung des ,,Chief“ und die damit verbundenen Zere- 
monien, besteht weiter. Aber gerade hierin stoBen Prinzipien gegeneinander: Chri- 
stentum und Ahnenriten — Sonntag und Tag der ,,Mutter Erde“. Das Christentum 
kann die religidse Autoritat des ,,Chief“ nicht anerkennen, ohne sich selbst untreu zu 
werden. Die. Diskussion um die Anderung des Neffenerbfolgerechtes zu Gunsten der 
eigenen Kinder, durch die neuen wirtschaftlichen Verhaltnisse angeregt, zeigt wie 
schwierig es ist, die soziale Struktur eines Volkes zu Andern. 

Seit Abschlu8 dieser Arbeit hat sich das Problem ,,Chieftaincy“ nicht nur in 
Ashanti, sondern in der ganzen Goldkiiste erheblich zugespitzt, und es ist die groBe 
Frage, ob und wieweit ,,Chieftaincy“ in der neuen Staatsform eine Rolle spielen wird. 
Bustas Untersuchung wird ihren Wert behalten, obwohl schon gegenwartig sich 


einiges weiterentwickelt hat. 
H. HuBeEr. 


Meinhof Carl +. Grundziige einer vergleichenden Grammatik der Bantusprachen. 
2. vollig umgearbeitete Auflage. 235 pp. in 8°. Hamburg 1948. Verlag 
von EcKARDT & MEsstorFF. Buchhandl. Vertrieb durch DiETRICH 
REIMER, Berlin. 


Als C. MEINHOF als Landpastor in Pommern begann, sich praktisch mit den 
Bantusprachen zu beschaftigen, angeregt durch Erziehung, germanistisches Studium, 
durch Missionsfeste und durch Kenner wie K. ENDEMANN und C. G. Butter, fing 
er mit dem Duala an ; dafiir stand ihm ein Gewahrsmann zur Verfiigung. Und als er 
1944 die Augen schlo8, war die letzte Bantusprache, der er sich intensiv widmete, 
wiederum das Duala gewesen, und zwar durch seine Mitwirkung an der endgiiltigen 
Fassung von J. Itrmanns Dualagrammatik. Dem Duala galt also seine erste und seine 
letzte Liebe unter den Bantusprachen. In der Dualagrammatik sind Ergebnisse jahr- 
zehntelanger Bemiihungen um die Erfassung von Morphologie und Psychologie der 
Bantusprachen verwertet. Dabei ist in ihr vom Urbantu kaum die Rede, obwohl MEIN- 
HOFS Name in der Fachwelt selten genannt wird, ohne damit zugleich eine Beziehung 
zum Urbantu zu verkniipfen. Fiir Meinuor selbst war das Urbantu stets nur Mittel 
zum Zweck, eine Arbeitshypothese, um sich und anderen Studium und Forschung zu 
erleichtern, Er schuf fiir alle Bantusprachen eine gemeinsame Basis, die zugleich die 
Briicke von Sprache zu Sprache bildet. Daher ist bei der Darstellung einer einzelnen 
Sprache die Heranziehung des Urbantu nicht nétig. Und doch erkennt man auf den 
ersten Blick, daB ein solches Buch auf genauem Wissen um die genealogischen Ver- 
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haltnisse beruht. Es ist einfacher und verstandlicher, eine Bantusprache eben als Bantu 
darzustellen, d.h. mit griindlicher Kenntnis der Gemeinsamkeiten simtlicher Bantu- 
sprachen. Das Bantu ist durch seinen einheitlichen Bau und klaren Typus fiir die ver- 
gleichende Betrachtungsweise wie geschaffen. Das erkannte MEInuor, der trotz um- 
fassender Gelehrsamkeit ein sehr praktischer Mann war, und deshalb schuf er seine 
Methode. Von denen, die der Methode fremd gegeniiberstehen, wird dieser Punkt gar 
zu leicht tibersehen. Mit Freude sah MeInuor, da®B andere, auf seiner Arbeit fuBend, 
vergleichend oder in Einzeldarstellungen zu neuen Erkenntnissen gelangten. Kritik 
an seiner Arbeit konnte er ertragen. Gar zu heftige oder verstandnislose Kritik war 
ihm sogar eher ein Beweis der Niitzlichkeit seiner Arbeitsweise. (In diesem Zusammen- 
hang sei auf die von der American Oriental Society in ihrem Journal Bd. 71, 1954 ver- 
offentlichte Rezension hingewiesen.) 

Die Jahrzehnte, die zwischen MEINHOoFs ersten Ver6ffentlichungen iiber das 
Duala (1888) und seiner letzten Beschaftigung mit dieser Sprache (1939) liegen, waren 
intensiver Arbeit an den afrikanischen Sprachen gewidmet. Er ging dabei weit iiber 
den Rahmen der Bantusprachen hinaus und suchte unter Zugrundelegung der Arbeiten 
seiner Vorganger auch im sudanischen Raum und auf hamitischem Sprachboden selber 
voranzukommen und andere zu neuer Tatigkeit anzuregen. Sein Ziel war stets die 
Sicht der Zusammenhange unter den Sprachen und Sprachfamilien, um auf Grund der 
Kenntnis von Vergangenheit und Entwicklung die Gegenwart zu begreifen. Das ,,engere“ 
Gebiet aber, auf dem er ganz fest stand, war und blieb Lautlehre und Grammatik der 
Bantusprachen. Die Beweise dafiir liegen vor in seinem ,,Grundri8 einer Lautlehre der 
Bantusprachen“, in dessen Ubersetzung und Neubearbeitung sowie in seinen ,,Grund- 
ziigen einer vergleichenden Grammatik der penepi ayes (1906), deren 2. Auflage 
er kurz vor seinem Tode in den Druck gab. 

Wer von dieser Neuauflage der vergleichenden Grammatik nach dreieinhalb Jahr- 
zehnten Bantuforschung ein ganzlich neues Buch erwartete, hatte sich geirrt. Das Buch 
ist durch einige Kapitel erweitert, Irrtiimer wurden berichtigt und die neuen Ergebnisse 
der Zwischenzeit hineinverwoben. Und das besagt sehr viel, denn es zeigt, daB MEIn- 
HOF von Anfang an auf dem richtigen Wege war, und daB die alte Ausgabe lediglich 
einer griindlichen Auffrischung bedurfte. Es ist eine Einfithrung hinzugekommen. Die 
Syntax ist um etliche Kapitel reicher geworden. Die abgeleiteten Verben (Verbalspezies), 
fiir die in der 1. Ausgabe auf den ,,Grundri8“ verwiesen wurde, haben hier in kurzer 
und pragnanter Darstellung einen Platz erhalten. Auch auf die Bildung der Substantiva 
(Nominalendungen usw.) ist eingegangen worden. All die Verbesserungen und Ergan- 
zungen in den Abschnitten iiber die Nominalprafixe, die Pronomina usw, erschlieBen 
sich dem mit der 1. Ausgabe vertrauten Leser bei der Lektiire. Als Ganzes gesehen 
(man vergleiche die beiden Inhaltsverzeichnisse) ist vor allem zu sagen, da die erste 
Ausgabe als Sammlung und erste Darstellung einer Unmenge wissenschaftlicher Neuig- 
keiten erscheint. Die zweite hingegen erweist sich in ihrer straffen Gliederung in Formen-, 
Wortbildungs- und Satzlehre sowie Wortschatz und deren Untergliederungen als eine 
Auswahl und als eine knappe Darstellung der inzwischen herangereiften Bantuistik. 
Bewu8t ist Mernyor in dem Buch von Anfang bis zu Ende seiner speziellen Arbeits- 
weise treu geblieben, damit es das sichere Fundament fiir die Weiterarbeit der nach 
ihm Kommenden bliebe. Da8 seine Gedanken- und Ideenwelt bei den Bantu-Klassen- 
sprachen nicht haltmachte, sondern daf er sogar im hohen Alter noch neue Pfade 
beschritt, zeigt seine allerletzte Arbeit iiber das Heiban in Kordofan (Z. Eingeb. Spr. 
Bd. 34); damit begab er sich in das Gebiet von Schwestersprachen des Bantu. 


E. KAHLER-MEYER. 
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Jijon y Caamafio Jacinto. El Ecuador Interandino y Occidental antes de la 
Conquista Castellana. Vol. I-IV. 556, 555, 670, 788 pp. in 4°. Quito 
(Ecuador) 1941-1947. Editorial Ecuatoriana. 


Hier liegt eine Ubersicht iiber die sprachlichen Verhaltnisse im alten Ecuador 
vor, die fiir die Linguistik von Siidamerika unentbehrlich bleiben wird. Material und 
Bibliographie sind erschépfend zusammengetragen. Neben ausfihrlichen Analysen ein- 
zelner Sprachen stehen Erérterungen iiber grammatikalische Eigenheiten verschiedener 
Gruppen. Vor allem wird die Gruppierung der Sprachen in Kap. XXX (Bd. II, 
pp. 390-670) ,,Las lenguas del Sur de Centro-América y el Norte y Centro del Oeste 
de Sud-América“ die Aufmerksamkeit auf sich ziehen. (Cf. Handbook of the South- 
American Indians, Vol. VI.) 

Bd. IV bringt unter der Bezeichnung ,,Apéndices a la Primera Parte“ vornehm- 
lich eine Lautlehre der Macro-Chibcha und Hokan-Siouan-Gruppen. 


A. BURGMANN. 


Gusinde Martin. Hombres primitivos en la Tierra del Fuego. De investigador 
a compafiero de tribu. Versidn directa del aleman por DiEGo BER- 
MUDEZ CAMACHO. (Publicaciones de la Escuela de Estudios Hispano- 
Americanos de Sevilla. LXIII, Serie 3a: No.5.) 398 pp. Con illustr. 
Sevilla 19514. 


Die deutsche Ausgabe, deren spanische Ubersetzung hier vorliegt, erschien unter 
dem Titel ,,Urmenschen im Feuerland“, Berlin, Wien, Leipzig 1944, im Verlag K. H. Br- 
SCHOFF ; 1946 im Verlag P. Zsotnay. Im Vorwort schreibt der Verfasser: ,,Von den 
wilden Vélkern im gefiirchteten frostigen Feuerlande will dieses Buch erzahlen. Eine 
Reiseschilderung nach landlaufiger Art ist es keineswegs. Mit der Absicht, im fernen, 
wenig bekannten Inselreich am siidlichsten Ende der Neuen Welt nach aufwirbelnden 
und gruseligen Abenteuern zu jagen, bin ich nicht auf Reisen gegangen. Die Indianer 
dort wollte ich sehen und kennenlernen, wollte ihr Leben und Treiben im engsten Zu- 
sammensein mitmachen.“ Zwischen 1918 und 1924 hat M. Gusinpr die Feuerlander 
viermal besucht und insgesamt 30 Monate mit ihnen verbracht, bei seinem dritten 
kurzen Besuch war er von W. Koppers begleitet. 

Es ist nicht ein schneller, oberflachlicher Bericht, gleich nach der Riickkehr von 


der Reise geschrieben. (GUSINDES Originalberichte vom Feld fiillen viele Seiten in 


W. Koppers, ,,Unter Feuerland-Indianern“, Stuttgart 1924, und sind teilweise auch 
in Form von Artikeln verdéffentlicht.) Des Forschers eigenes Buch erscheint erst, 
nachdem seine endgiiltigen wissenschaftlichen Monographien von zyklopischem Umfang 
seit Jahren veréffentlicht sind. (Siehe: ,,Die Feuerland-Indianer“, Bd. 1: Die Selk’- 
nam, 1931; Bd. 2: Die Yamana, 1937; Bd. 3, Teil 2: Anthropologie, 1939, Wien- 


Médling.) So ist also das Volksbuch aus der Fiille wohlgeformten Wissens als reife. 


Frucht hervorgegangen, als Gabe an einen weiteren Leserkreis, dem sich der Verfasser 
verpflichtet fiihlt. Umgekehrt ist das Buch zugleich fiir den Interessierten ein will- 


kommener erster Zugang zu GUSINDES wissenschaftlichen Darstellungen der Feuerlander. ' 


Die spanische Ubersetzung, die sich lediglich durch die 4uBere Form vom Original 
unterscheidet, indem ein wenig gré8eres Format und etwa ein Dutzend anderer IIlustra- 
tionen aus dem reichen Bilderschatz des Autors gewahlt wurden, erfiillt diese Aufgabe 
iiber Spanien hinaus vor allem in den amerikanischen Landern spanischer Zunge, von 
wo aus M. GUsINDE einst seine Forschungsarbeit begann, und die mehr als andere an 
dieser Schilderung der sterbenden Ureinwohner im AuBersten Siiden ihres Kontinents 


interessiert sein miissen. 
H. CHRISTOFFELS. 


a 


Bibliographie 1073 


Kampen Anthony van. Adat. (Aus dem Hollandischen tibersetzt.) 452 pp. 
in 8°. Mit 1 Karte und 70 Abbildungen. Wien 1951. Amandus Verlag. 


Ein Journalist, der auf Sensationsgeschichten aus ist“ (p. 245), reist nach 
Hollandisch-Neuguinea. Was er am oberen Digul, an den Wissel-Seen und im Hinter- 
land von Hollandia-Sarmi gesehen, erlebt und aus den Erzahlungen anderer erfahren 
hat, gestaltet er zu einem auBerst spannenden romanhaften Bericht. Wo lhegt die Grenze 
zwischen Dichtung und Wahrheit ? Wer Neuguinea kennt, wei®, daB die Berichte 
ohne wesentliche Abstriche wahr sein k6nnen. Die hollandische Originalausgabe hatte 
unter dem Titel ,,Jungle Pimpernel‘‘ in den Niederlanden einen sensationellen Buch- 
erfolg. Mit Recht. Die deutsche Ubersetzung wird den Leserkreis verdoppeln und ver- 
dreifachen, obwohl die Ubertragung selbst sprachlich wie stilistisch éfters gar sehr zu 
wiinschen ubrig la8t. Eine gréBere Anzahl guter Abbildungen aus Neuguinea sind der 
deutschen Ausgabe beigegeben, die fast alle aus wissenschaftlichen Instituten stammen. 
Hier ware also eine willkommene Gelegenheit gewesen, wenigstens eine Anzahl unbe- 
kannter Photos als wissenschaftlich brauchbare Bilddokumente vorzulegen, wenn man 
die genaue Provenienz angegeben hatte. Leider wurde darauf verzichtet. Vielleicht, 
weil es dann dem Leser wohl allzu schnell klar geworden ware, da8 die Bilder mit dem 
Text des Buches nichts oder doch nur ganz entfernt etwas zu tun haben und zum Teil 


iiberhaupt nicht aus Hollandisch-Neuguinea stammen. A 
GEORG HOLTKER. 


Wurm Stefan. Studies in the Kiwat Languages, Fly Delta, Papua, New Guinea. 
(Acta Ethnologica et Linguistica No. 2. Institut fiir Volkerkunde der 
Universitat Wien.) IV + 126 pp. in 4°. Mit 1 Karte. Wien 1954. 
Verlag Herold. 


Neuguinea galt bekanntlich lange Zeit als das vielsprachlichste Land der Welt. 
Dieses Urteil war sicherlich berechtigt, solange man nur die Kiistengebiete dieser groBen 
Insel kannte. Jedoch sind die vielen melanesischen Sprachen der Nordost- und Siid- 
ostkiiste miteinander verwandt. Aber im ganzen iibrigen Gebiet der Kiisten gesellen 
sich zu diesen melanesischen Sprachen eine Menge anderer hinzu, die nicht nur mit 
den melanesischen, sondern auch unter sich weder in Grammatik noch in Wortschatz 
irgendwelche Zusammenhange aufweisen. An der Untersuchung dieser nicht-melane- 
sischen Sprachen in Neuguinea haben in den ersten Zeiten SipNEY H. Rey und ich 
gearbeitet. AuBerdem konnte ich dhnliche Verhaltnisse auf dem Bismarck-Archipel und 
auf Bougainville feststellen. Wir haben sie damals als ,,Papua-Sprachen“ bezeichnet, 
die nicht eine auf inneré Verwandtschaft beruhende Sprachengruppe bezeichnete, son- 
dern nicht-melanesische (und nicht-indonesische Sprachen) zusammenfaBte. Sie stellen 
fiir Neuguinea (und die iibrigen Inseln) die Sprachen der Ureinwohner vor, und deshalb 
sind im Innern von Neuguinea nur solche Sprachen zu erwarten. Nun sind dort zwar 
Sprachgebiete entdeckt worden, die mehrere Zehntausende von Menschen umfassen ; 
aber diese fiir Verwaltung und Mission erwiinschte Tatsache hebt doch die verzweifelte 
Buntheit der Sprachen in anderen Teilen Neuguineas mit oft nur einigen hundert 
Menschen umfassenden Sprachgebieten nicht auf. So bleibt Neuguinea auch jetzt noch 
das sprachenreichste Land der Erde und bietet der Linguistik die hartesten Probleme 
der Forschung dar. (Vgl. W. Scumipt, Die Sprachfamilien und Sprachenkreise der Erde. 
Heidelberg 1926, pp. 148-158.) ; 

STEFAN Wurm, von der Untersuchung anderer Sprachgebiete her vorteilhaft 
bekannt, hat mit der vorliegenden Arbeit einen so tief eindringenden Versuch der 
Erforschung einer dieser Papuasprachen, des Kiwai, durchgefiihrt, wie inn noch keine 
andere Papua-Sprache erfahren hat. Mit der Tiefe des Eindringens verbindet sich aber 
- auch die Breite der Erfassung, indem nicht nur das simtliche Material dieser Sprachen 
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herangezogen, sondern davon auch die dialektische Gruppierung dieser Sprache bis ins 
einzelne durchgefiihrt ist. Gerade aus der Gruppierung und Untergruppierung dieser 
Dialekte gewinnt der Forscher einen ganz neuen und neuartigen Weg, in die Tiefe 
einzudringen. 

Aus den Wandlungen, welche die einzelnen Konsonanten und Vokale auf den 
Wanderungen der einzelnen Dialektgruppen erfahren, erhalt er die Méglichkeit, Alters- 
schichtungen der Sprache festzustellen. So vermag er zuerst die Teilung der Sprache 
in zwei Dialekte zu erkennen und darauf fiinf Schichten (Strata), die er in einer um- 
fassenden Vergleichung des Wortschatzes herausbekommt (pp. 26-50) und dann im 
einzelnen charakterisiert (pp. 52-72). Da in seinem Material Texte nur von wenigen 
Dialekten vorhanden sind, laBt sich aus der Grammatik nicht soviel Beweismaterial 
fiir diese Schichtung gewinnen, aber doch einige Belege (pp. 72-97). Jetzt ist dann auch 
eine wissenschaftlich begriindete Gruppierung der Dialekte méglich (pp. 97 f.) und eine 
Darstellung der Wanderung der einzelnen Dialekte (pp. 99-124). 

Es ist nicht immer leicht, dem Verfasser auf den zumeist ungemein komplizierten 
Wegen seiner Forschungen zu folgen, um so mehr, da man die Unterstiitzung einer 
Verbreitungskarte der Dialekte entbehren mu8 ; denn die beigefiigte Karte ist durch 
eine zu weitgehende Verkleinerung nahezu unbrauchbar geworden. Aber man kann mit 
Zuversicht behaupten, da8 man hier in genialer Weise zunachst die verschiedenen Gestal- 
ten der Sprache auf ihren einzelnen Altersstufen kennenlernt. Die Darlegung dieser 
verschiedenen Schichten war die Hauptaufgabe und ist das Hauptergebnis der Unter- 
suchungen des Verfassers. Erst nach Erledigung dieser Aufgabe kénnen die An- 
kniipfungspunkte sichtbar werden, welche das Kiwai mit anderen Sprachen verbinden, 
und der Verfasser kiindigt die Moglichkeit einer Verbindung mit dem westlich angren- 
zenden Miriam an, sowie mit dem 6stlich angrenzenden Marind. Damit ware schon 


ein gutes Stiick der Sprachenvielheit beseitigt. 
W. SCHMIDT. 


Hiroa Te Rangi (Peter Buck). The Coming of the Maori. 548 pp. in 8°. With 
98 figures and 24 plates. Wellington (New Zealand) 1949. WuHITCOMBE 
and Tomss Ltd. 


Dies Werk des Direktors des Bernice P. Bishop-Museums gibt eine Kultur- 
geschichte Neuseelands nach den einheimischen Traditionen und den Ergebnissen der 
gesamten bisherigen ethnologischen und archdologischen Forschungen. 

In einem ersten Teil wird eine Besiedlungsgeschichte entworfen. Sie baut auf 
einer sorgfaltigen Vergleichung aller bekanntgewordenen Traditionen auf. Im Zweifels- 
falle ist der Uberlieferung desjenigen Stammes, um dessen Vorfahren es sich handelt, 
der Vorzug gegeben. Andere Streitfragen werden durch Zuhilfenahme der Klagegesange 
gelost. Es wird zwar in dem Buche nirgends bewiesen, da® diese ein genaueres Bild 
der Vergangenheit geben, weil das dem Verfasser wie jedem Polynesier selbstverstand- 
lich ist, aber der Anspruch besteht sicherlich zu Recht (vgl. in Bern. P. Bish. Mus., 
Bull. 95, Text und Lied tiber Milu). Der Verfasser kann auf diese Weise zeigen, daB 
Matorohanga, um seinen Uberlieferungen gréBere Glaubwiirdigkeit zu geben, Zahlen 
vergroBert, Namen erfunden und Szenen umgestellt hat. Buck nimmt drei Besiedlungs- 
perioden an, deren erste durch die tangata whenua, moglicherweise schon vor der Ent- 
deckung Neuseelands durch Kupe, ihren Anfang nahm, 1150 kam dann mit Toi und 
Whatonga die zweite Einwanderungswelle, die, weil sie nur aus Mannern bestand, von 
ziemlich geringem Einflu8 blieb. SchlieBlich brachte die groBe Flotte um 1350 wohl 
den bedeutendsten Teil der Bevélkerung. Wie wohl die allermeisten Forscher heute, 
halt auch Buck die tangata whenua fiir Polynesier, ohne da er das sehr ausfiihrlich 
zu beweisen suchte. 

Das nachste Buch geht Element fiir Element die materielle Kultur durch, und 


—e 
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zwar wird jeweils zuerst behandelt, was wir dariiber von den tangata whenua durch 
Ausgrabungen oder von den Chatham-Inseln wissen. Es folgt dann eine Darstellung 
des betreffenden Elementes aus der Bliitezeit der Maorikultur. SchlieBlich wird auf die 
durch die Europaer herbeigefiihrten Veranderungen eingegangen. Bei der Frage, ob ein 
Element aus Hawaiki bereits mitgebracht oder in Neuseeland selbstandig entstanden 
sei, verla8t sich der Verfasser nicht auf die Uberlieferungen, die natiirlich die Tendenz 
haben — um ihren Hoérern die Vergangenheit naher zu bringen —, auch die entferntesten 
Ereignisse in einer typischen Maorikultur spielen zu lassen, sondern stiitzt sich auf die 
vergleichende Ethnologie. Kommt ein Element sonst in Polynesien nicht vor, so ist 
es in Neuseeland ohne auBere Beeinflussung entwickelt worden. So wird z. B. die Spiral- 
ornamentik der Maori als eine Eigenentwicklung nach der Naturvorlage des eingerollten 
Farnblattes hingestellt. Der Verfasser kann das dadurch wahrscheinlich machen, daB 
er fiir eine friihe Kunstphase durch die Tiirschwelle von Kaitaia auch fiir Neuseeland 
die Kerbschnittornamentik der Marquesas nachweist. 

Es folgen dann je ein Buch iiber die Soziologie und Religion der Maori, wo es 
natirlich meist nicht méglich ist, die Formen der friihen Besiedler von denen der Bliite- 
zeit der Maori zu scheiden. Dagegen wird auch hier die Entwicklung durch die Ein- 
wirkung der Europaer aufgezeigt, zu denen sicher die Nachtodesvorstellungen, wie sie 
Matorohanga schildert, gehéren. Jo wird als ein erst spat aufgehohter und darum auBer- 
halb seiner Erzeuger noch kaum bekannter Stammesgott angesehen. Das wird sich 
wohl halten lassen, nachdem K. P. Emory (Journ. Polyn. Soc., vols. 49 und 51) den 
Kiho-Kult von den Tuamotus als nur in die Eingebornen hineingefragt nachgewiesen 
hat und zeigen konnte, daB der ‘Jo-Kult von Hawaii aus etymologischen Griinden nichts 
mit dem Jo-Kult von Neuseeland zu tun haben kann. Unhaltbar dagegen diirfte Bucks 
Meinung sein, daB8 der neuseelandische marae als ein rein profaner Versammlungsplatz 
einen alten polynesischen Zustand erhalten habe. Ich glaube, R. voN HEINE-GELDERN 
hat iiberzeugend den Zusammenhang des polynesischen marae mit den megalithischen 
Versammlungsplatzen aufgezeigt, zu deren Wesen ihre Funktion als Versammlungs-, 
Fest- und Kultplatz gehort (Anthropos 23. 1928. 276 ff.). Ware der mavae nicht so- 
wieso Kultplatz gewesen, dann ware niemand auf den Gedanken gekommen, ahu und 
marae zu verbinden. 

Alles in allem: Ich halte das vorliegende Buch fiir ganz ausgezeichnet, auch 
gerade theoretisch fiir grundlegend. Durch die vielen eigenen Erfahrungen und Erleb- 
nisse wie durch die groBe Liebe des Verfassers zu seinem Heimatlande gewinnt das 
Buch sehr an Reiz und Anschaulichkeit. 


JOHANNA HEIDENHAIN, 


Englert Sebastian. La Tierra de Hotu Matw’a, Historia, Etnologia y Len- 
gua de la Isla de Pascua. 533 pp. in 8°. Con illustr. San Francisco 
1948. Papre Las Casas, Imprenta y Edit. 


Bevélkerung und Kultur der Osterinsel waren, wie bekannt, bereits in der zweiten 
Halfte des 19. Jahrhunderts in vollem Verfall begriffen. Nachdem Wii11am THoMson 
1886, CATHERINE ROUTLEDGE 1914-15, ALFRED Métraux und HENRI LAVACHERY 
1934-35 an Resten alter Kultur und Uberlieferung zusammengetragen hatten, was noch 
irgend erreichbar schien, durfte man glauben, daB die ethnographische Erforschung der 
Insel abgeschlossen und von dort nichts Neues mehr zu erwarten sel. Umso groBer 
ist das Verdienst des Verfassers, dem es gelang, in jahrelanger Arbeit doch noch eine 
ganze Reihe von Tatsachen aufzuspiiren, die den friiheren Besuchern entgangen waren. 
ENGLERT kam im Jahr 1935 auf die Osterinsel und blieb dort als Seelsorger und gleich- 
zeitig als Forscher. Schon im Jahr 1939 verdéffentlichte er eine wertvolle Sammlung 
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von Legenden und mehr oder weniger historischen Uberlieferungen im Urtext und in 
spanischer Ubersetzung '. 

Das vorliegende Buch zerfallt in drei Teile. Der erste behandelt die Geschichte 
der Insel und die verschiedenen Legenden. Im zweiten Teil wird die Kultur beschrieben, 
wahrend der dritte der Sprache gewidmet ist und eine Grammatik, ein Wéorterbuch 
und eine Reihe von Texten mit gegeniibergestellter Ubersetzung enthalt. Mit diesem 
dritten Teil seines Buches hat der Verfasser bei weitem das Wertvollste geliefert, das 
bisher iiber die Sprache der Osterinsel veréffentlicht worden ist. 

Die Beschreibung der alten Kultur der Insel ist erschépfend und sorgfaltig und 
enthalt manches Neue. Sie wird in Hinkunft von allen, die sich mit dem Gegenstand 
befassen, neben den Werken von THomson, ROUTLEDGE und ME&TRAUx herangezogen 
werden mussen. 

Besonders reichhaltig und wertvoll ist der erste Teil des Buches, der sich mit 
den historischen und legendaren Uberlieferungen befaBt. Allerdings enthalt gerade 
dieser Teil auch manches Anfechtbare. Von einer adeligen Familie namens Ika erhielt 
ENGLERT eine angeblich vollstandige Ahnenreihe, die von einem Mann, der in den 
60er Jahren des 19. Jahrhunderts lebte, zw6lf Generationen zuriick bis zu Hotu Matu’a, 
dem Entdecker, Besiedler und ersten Konig der Insel reicht. Auf Grund dieser Ahnen- 
reihe und verschiedener anderer Uberlieferungen und Erwagungen stellt der Verfasser 
nun folgende Chronologie auf : 

Um 1575 Besiedlung der Insel durch Hotu Matu’a und die sogenannten ,,Kurz- 
ohren“. Um 1610 zweite Einwanderung, die der sogenannten ,,Langohren“. Damit 
beginnt die Bliitezeit der Kultur und die Herstellung der groBen Steinstatuen. Um 1680 
Krieg zwischen ,,Kurzohren“ und ,,Langohren“, letztere werden vernichtet. Damit hort 
die Herstellung der Steinstatuen auf, und der Verfall der Kultur beginnt. Ungefahr 
1772 bis 1774 Krieg zwischen den Ko Tu’u und Hotu Iti Stamnien. 

Gegen diese Daten 148t sich (vielleicht mit Ausnahme des letzten) viel einwenden. 
ENGLERT scheint nicht geniigend mit der Méglichkeit gerechnet zu haben, daB in der 
Ahnenreihe der Familie Ika eine Reihe von Generationen ausgefallen sein kann. Der 
fiir eine Besprechung zur Verfiigung stehende Raum gestattet es nicht, hier die Griinde 
anzufitihren, die gegen ENGLERTS Zeitansatze sprechen. Bis auf weiteres méchte ich 
jedenfalls einer Chronologie der Osterinsel, die sich auf die iiberlieferten Kénigslisten 
stiitzt, den Vorzug geben, sei es, daB man die Listen Bischof JAUssENS, ROUTLEDGES 
und MErTRAvUx’, mit ungefahr 30 Namen, oder jene RoussEts, mit 22 Namen, fiir ver- 
trauenswirdiger halt. Danach hatte die Besiedlung entweder im 12. Jahrhundert oder 
um 1300 stattgefunden. 

Fraglich erscheint mir auch des Verfassers Ansicht, daB die ,,Langohren“ eine 
spatere Einwanderungswelle darstellten als die ,,Kurzohren“, RoutTLEDGES, M&TRAUX’ 
und MACMILLAN Browns eingeborene Gewahrsmanner haben ausdriicklich betont, daB 
beide Gruppen gleichzeitig kamen. 

Recht wenig gliicklich ist des Verfassers Interpretation einiger Sagen und ,,histo- 
rischer“ Uberlieferungen. So hei®t es, daB® die Insel friiher groBer gewesen, aber durch 
eine mythische Gestalt namens Ueko mittels eines Stockes aufgebrochen und zum Teil 
ins Meer versenkt worden sei. ENGLERT meint, daB8 hier die Erinnerung an eine tat- 
sdchliche Katastrophe vorliege. In Wirklichkeit handelt es sich um einen in Polynesien 
weitverbreiteten Sagentypus, in dem die Entstehung der Inseln, ihre Lage und Gestalt 
auf mythische Geschehnisse der Urzeit zuriickgefiihrt werden. Wollten wir uns die 
Denkweise des Verfassers zu eigen machen, so miiBten wir annehmen, da8 Tahiti tat- 
sdchlich einmal mit Raiatea vereinigt war und spater von ihm losgerissen wurde, wie 
die Sage erzahlt, da8 Neuseeland, Hawaii und andere Inseln erst in halbhistorischer Zeit 
infolge vulkanischer Vorgange aus dem Ozean aufgestiegen sind (Mauis Fischzug) usw. 

Von Hotu Matu’a heiBt es, daB er mit seinen Leuten aus Hiva gekommen sei. 


Tradiciones de la Isla de Pascua en idioma rapanui y castellano, Padre Las 
Casas 1939. Das Buch ist langst vergriffen, und eine Neuauflage ware sehr erwiinscht. 


[so 
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Das Wort kommt in Polynesien in mehrfacher Bedeutung vor, einmal als Bezeichnung 
fiir jedes fremde Land, dann aber auch als Name einer ganzen Reihe von Inseln in den 
Marquesas und (in alterer Uberlieferung) in den Tuamotus. Jedenfalls liegt kein Grund 
vor, darin mit dem Verfasser eine besonders groBe Insel oder Inselgruppe oder gar einen 
Kontinent zu sehen. Die Auswanderung aus Hiva soll infolge eines verlorenen Krieges 
erfolgt sein, was mit den von allen anderen Forschern aufgezeichneten Uberlieferungen 
ubereinstimmt. Gleichzeitig wird aber gesagt, Hiva sei vor den Augen des absegelnden 
Hotu Matu’a ins Meer versunken. Das hindert nicht, da8 dann doch noch von spateren 
Fahrten nach dem angeblich versunkenen Hiva die Rede ist. ENGLERT meint, daB es 
sich auch hier wieder um eine wirkliche Katastrophe handle, in deren Verlauf der 
Kontinent oder die Inselgruppe Hiva im Ozean versunken sei. Das soll sich um das 
Jahr 1570 zugetragen haben. Es braucht wohl nicht erst gesagt zu werden, da ein 
solches plétzliches Versinken groBer Landmassen ganz ausgeschlossen ist, und-daB die 
geographischen Verhaltnisse des Pazifischen Ozeans nicht den geringsten Anhaltspunkt 
fiir eine derartige Annahme bieten. Die ganze Geschichte ist so verworren und so voller 
Widerspriiche, daB man den Eindruck gewinnt, es seien hier vielleicht mehrere Uber- 
lieferungen, die urspriinglich nichts miteinander zu tun hatten, zu einer einheitlichen 
Erzahlung verschmolzen worden. Es ist durchaus denkbar, daB dabei die Erinnerung 
an die Verwistung irgendeiner niedrigen Insel, etwa einer der Tuamotus, durch eine 
Sturmflut mit eingebaut worden ist. 

Es war notig, hier einige Schwachen des Buches aufzuzeigen, doch sei ausdriick- 
lich betont, daB diese seinen Wert nicht wesentlich beeintrachtigen. 

Als die ersten Missionaére nur wenige Jahre nach der Bekehrung der Insel infolge 
der Umtriebe eines gewissenlosen Kolonisten gezwungen waren, diese zu verlassen, 
blieben die Einwohner durch viele Jahrzehnte ohne Seelsorger. Das ist zweifellos einer 
der Hauptgriinde fiir die Mangelhaftigkeit unserer Kenntnisse. Wieviel mehr wii8ten 
wir iiber die alte Kultur der Osterinsel, wieviele nun fiir alle Zeiten unlésbare Probleme 
hatten aufgeklart werden kénnen, wenn es im 19, Jahrhundert einem Missionar von 
dem tiefen Verstandnis und dem Forschungseifer ENGLERTS vergénnt gewesen ware, 


langere Zeit auf der Insel zu verweilen. 
4 ROBERT HEINE-GELDERN. 
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me VI.) 447 pp. in 4°. Mit 156 Abbildungen. Stockholm 1950. Hugo Gebers 
orlag. 

Manoukian Madeline : Tribes of the Northern Territories of the Gold Coast. (Ethno- 
graphic Survey of Africa. Western Africa. Part 5.) 102 pp. in 8°. With 1 map. 
London 1952. International African Institute. 

Marchal Henri : Le décor et la sculpture Khmers. (Etudes d’Art et d’Ethnologie Asia- 
tiques. III.) 133 pp. in 4°. Avec 262 illustr. Paris 1951. Vanoest, Editions 
d’Arts et d'Histoire. 

Matos Mar José : La Ganaderia en la Comunidad de Tupe. (Universidad Nacional Mayor 
de San Marcos, Facultad de Letras, Instituto de Etnologia. No. 2.) 62 pp. in 8°. 
Con 6 illustr. Lima 1951. 

— — Marco geogrAfico del area cultural del Kauke en el Perti. (Universidad Nacional 
Mayor de San Marcos, Facultad de Letras, Instituto de Etnologia. No. 1.) 
44 pp. in 8°. Con illustr. Lima 1950. 

Mayrhofer Manfrec : Handbuch des Pali. Eine Einfiihrung in das sprachwissenschaft- 
liche Studium des Mittelindischen. (Indogermanische Bibliothek. Herausgegeben 
von H. Krahe. Erste Reihe. Lehr- und Handbiicher.) 41. Teil: Grammatik. 
XXVI + 214 pp. in 8°. 2. Teil: Texte und Glossar. 83 pp. in 8°. Heidelberg 1951. 
Carl Winter, Universitatsverlag. 

Métraux Alfred : Making a Living in the Marbial Valley (Haiti). (Occasional papers in 

; education.) 215 pp. in 4°. Paris 1951. Education Clearing House. (UNESCO.) 

Minot Georges : Vocabulaire Frangais - Thay Blanc et éléments de grammaire. Vol. I. 

101 pp. in 4°. Muong-Te 1932-33. Vol. II. IIL + 92 pp. in 4°. Muong-Te 1933. 
: Publications de l’Ecole Francaise d’Extréme-Orient. 

Mitchell H. H. and Edman Marjorie : Nutrition and Climatic Stress with Particular 
Reference to Man. 235 pp. in 8°. With 8 fig. Springfield, Illinois 1951. Charles C. 
‘Thomas, Publisher. } 

Monteiro C. : Vocabulario Portugués-Botocudo. Organizacdo, prefacio e notas de M. de 
L. de Paula Martins. (Museu Paulista, Boletim II. Documentagao Lingiiistica, 2. 
Ano I.) 52 pp. in 4°. Sdo Paulo 1948. 

Moss John H.: Early Man in the Eden Valley. (Museum Monographs.) 124 pp. in 4°. 
With many maps and figures. Philadelphia 1951. The University Museum. 
University of Pennsylvania. 
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Moysan P.: Lourdes, Maria Abimi na Bernadette. Mbala zomi na mwambi. 32 pp. in 4°. 
Illustr. Issy-les-Moulineaux (Seine) 1951. Imprimerie St-Paul. 

Mihlmann W. E. : Soziale Mechanismen der ethnischen Assimilation. Sep. : Abhand- 
lungen des 14. Internationalen Soziologenkongresses (Bd. II). Rom, 30. August 
bis 3. September 1950. pp. 1-47. 

Mulders A. : In Memoriam Prof. Dr. B. A. G. Vroklage S. V. D. Sep. : Het Missiewerk 
30. 1954. 4. pp. 235-238. 

Munsing P. St. und Ubbelohde-Doering Heinr. : Kunst der Siidsee im Amerika-Haus 
Minchen. Ausstellung des Staatlichen Museums fiir Vélkerkunde Miinchen. Text 
von Andreas Lommel. 47 pp. in 8°. Mit 7 Karten und 24 Bildtafeln. Miinchen 
1952. Prestel-Verlag. 

Nagel A. : Die Bedeutung elastisch-muskuléser Systeme fiir die Ausbildung von Schutz- 
einrichtungen. (Nova Acta Leopoldina. N. F. 14, 102.) pp. 103-141 in 4°, Mit 
73 Fig. und 30 Tafeln. Halle/Saale 1945. ; 

Narr J. Karl: Karten zur Alteren Steinzeit Mitteleuropas. Sep.: Archaeologia Geo- 
graphica (Hamburg) 2. 1951. 3/4. pp. 1-10. 2 
Neuville R.: Le paléolithique et le mésolithique du désert de Judée. (Archives de 
l'Institut de Paléontologie Humaine. Mémoire 24.) 270 pp. in 4°. Avec 79 fig. 

et 20 planches. Paris 1951. Masson et Cie. 

Niedermann M., Senn A., Salys A. : Wo6rterbuch der litauischen Schriftsprache. Litau- 
isch-Deutsch. 18. Lieferung, II, Bogen 37-40. pp. 577-640. — 19. Lieferung, II, 
Bogen 41-46. pp. 641-729. (Indogermanische Bibliothek. II. Reihe: Wé6rter- 
biicher.) Heidelberg 1951. C. Winter, Universitatsverlag. 

Nguyén-Tran-Huan : Contribution a |’étude de l’ancienne thérapeutique viétnamienne. 
(Ecole Frangaise d’Extréme-Orient. Bibliothéque de Diffusion. II.) 92 pp. in 4°. 
Tanoimigoie pe. tO; 

Nebesky Wojkowitz R. de : A Contribution to Mahayana Iconography. Sep. : Stepping- 
Stones. 227 7t9ot. Sepp) JJ-o2. 

—— — Ancient Funeral Ceremonies of the Lepchas. Sep.: The Eastern Anthropologist 
(Lucknow) 5. 1951. 1. pp. 27-40. 

— — Some Recent Publications on Tibet. Sep. : Stepping-Stones. 2. 1951. 8. pp. 1-10. 

—  — and Gorer Geoffrey : The Use of Thread-Crosses in Lepcha Lamaist Ceremonies. 
Sep. : The Eastern Anthropologist (Lucknow) 4. 1950. 2. pp. 65-87. 

Nobel Johannes (Hrsg.): Erklarendes Woérterbuch zum chinesischen Buddhismus. Chine- 
sisch-Sanskrit-Deutsch. Von Heinrich Hackmann. Nach seinem handschriftlichen 
Nachla8 iiberarbeitet. (Ching-fei. Lieferung 3.) Herausgegeben von der Reli- 
gionskundlichen Sammlung der Universitat Marburg/Lahn. pp. 129-192 in 4°. 
Leiden 1951. Brill. 

Oakes Maud : Beyond the Windy Place. Life in the Guatemalan Highlands. 338 pp. in 8°. 
London 1951. Victor Gollancz Ltd. 

Otis Louis-Eugéne : La doctrine de l’évolution. Vol. I: 211 pp. in 8°. Vol. II: Un point 
de vue philosophique et théologique. 263 pp. in 8°. (Philosophie et Problémes 
Contemporains.) Montréal 1950. Editions Fides. - 

Laughlin W. S. (Ed.): Papers on the Physical Anthropology of the American Indian. 
201 pp. in 8°. With figures and maps. New York 1951. The Viking Fund, Inc. 

Pareja F. M.: Islamologia. XV + 842 pp. in 4°. Illustr. Roma 1951. Rappresentanza 
Herder. 

Parrinder G. : West African Religion. Illustrated from the Beliefs and Practices of the 
Yoruba, Ewe, Akan, and Kindred Peoples. VIII + 223 pp. in 8°. London 1949. 
The Epworth Press. : boys 

— — West African Psychology. A Comparative Study of Psychological and Religious 
Thought. 229 pp. in 8°. London 1951. Lutterworth Press. 

Pauvert J.-C. et Palau Marti M. : Bibliographie Africaniste. Sep. : Journal de la Société 
des Africanistes (Paris) 20. 1950. pp. 309-348. 

Pei Mario: The Story of Language. 493 pp. in 8°. London 1952. George Allen & 
Unwin Ltd. ; y 

Pendie George : Uruguay, South America’s first Welfare State. 100 pp. in 8°. With 
2 maps.. New York, London 1952. Royal Institute of International Affairs. 

Phillips Ph., Ford J. A. and Griffin J. B.: Archaeological Survey in the Lower Mississippi 
Alluvial Valley, 1940-1947. (Papers of the Peabody Museum of American Archaeo- 
logy and Ethnology, Harvard University. Vol. XXV.) XII + 472 pp. With 
collotype figures. Cambridge, Mass. 1951. Published by the Museum. PA 

Pielenz Otto Karl : Museen streiten um einen Speer. 3 pp. in 4°. Hamburg-Eidel- 
stedt 1952. Handabzug. v7). ae 

Pietsch Johannes : P. Robert Streit O.M.I. Ein Pionier der katholischen Missions- 
wissenschaft. (Schriftenreihe der Neuen Zeitschrift fiir ‘Missionswissenschatft. 
No. XI.) 55 pp. in 8°. Schéneck-Beckenried 1952. Administration der Neuen 
Zeitschrift fiir Missionswissenschaft. 
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Proksch George : Indian Music. Sep. : The Word (Hadzor, Droitwich, Worcs.) 10. 1952. 
yp. 358-361. 

Rank Caeae : Das System der Raumeinteilung in den Behausungen der nordeurasischen 
Volker. Ein Beitrag zur nordeurasischen Ethnologie. 2. Teil. (Skrifter Utgivna 
av Institutet for Folklivsforskning vid Nordiska Museet och Stockholms Hog- 
skola. 3.) 239 pp. in 8°. Mit 60 Abb. Stockholm 1951. Institutet for Folks- 
livsforskning. 

Restrepo Felix : Dios en la historia. 15 pp. in 8°. Bogota 1950. Imprenta departamental. 

Ribeiro Darcy : Religido e Mitologia Kadiuéu. (Ministério da Agricultura. Conselho 


nacional de Protec4o aos Indios.) 222 pp. in 8°. Lllustr. Rio de Janeiro 1950. 


Servico de Protegao aos Indios. 

Riet Lowe C. van: A New African Acheul Stage IV Site in Tanganyika. Sep.: The 
South African Archaeological Bulletin (Claremont Cape Town) 6. 1951. 24. pp. 1-5. 

Ritzenthaler Robert E. : Native Money of Palau. 42 pp. in 4°. (s. 1.) 1949. Submitted 
to the Pacific Science Board. 

Roeder Giinther : Volksglaube im Pharaonenreich. 273 pp. in 8°. Mit 17 Bildtafeln, 

- 68 Abb. und kleinen Illustrationen. Stuttgart 1952. Spemann-Verlag. 

Rommerskirchen Joh. und Kowalsky Nik. (Hrsg.): Missionswissenschaftliche Studien. 
Festgabe Prof. Dr. Johannes Dindinger O. M. I., Direktor der papstlichen Missions- 
bibliothek, zum 70. Lebensjahre dargeboten von Freunden und Schiilern. 440 pp. 
in 8°, Aachen 1951. Druckerei und Verlagsanstalt Wilhelm Metz. 

Rostlund Erhard: Freshwater Fish and Fishing in Native North America. (University 
of California Publications in Geography. Vol. 9.) 313 pp. in 8°. Berkeley and 
Los Angeles 1952. University of California Press. 

Riistow Alexander : Kritik des technischen Fortschrittes. Sep.: Ordo. Jahrbuch fiir 
die Ordnung von .Wirtschaft und Gesellschaft (Diisseldorf, Miinchen) 4. 1951. 

. 373-407. 

Rees G. : Le sacrifice db h dans les inscriptions safaitiques. Sep.: The Hebrew 
Union College Annual (Cincinnati) 23. 1950-1951. 41. pp. 431-438. 

Saake Wilhelm : Der Maniok bei den Urwaldstammen Siidamerikas. Dissertation Frei- 
burg (Schweiz). 82 pp. in 8°. Freiburg 1950. 

Sankalia H. D., Subba Roa B. and Joshi R. V. : Studies in the Prehistory of Karnatak. 
Sep.: Bulletin, Deccan College Post-Graduate and Research Institute (Poona) 
41. 1950. pp. 56-82. 

Satterthwaite Linton jr. : Piedras Negras Archaeology : Architecture. Part V. Sweat- 
houses. 91 pp. in 4°. With 69 figures. Philadelphia, Pa. 1952. 

Schenck Sara M. and Gifford E. W, : Karok Ethnobotany. (Anthropological Records. 
Vol. 13. Nr. 6.) pp. 377-392 + IV. Berkeley, Los Angeles Calif. 1951. Univer- 
sity of California Press and Cambridge University Press London. 


Schnabel F. : Der Buchhandel und der geistige Aufstieg der abendlandischen Vélker. 


64 pp. in 8°. Freiburg 1951. Verlag Herder. 

Schneider Marius: Ist die vokale Mehrstimmigkeit eine Schépfung der Altrassen ? 
Sep.: Acta Musicologica (Kgbenhavn) 23. 1951. pp. 40-50. 

Schmidt Wilhelm : Das Nationalepos der Jakuten. Sep.: Saeculum (Freiburg i. Br., 
Miinchen) 2. 1951. pp. 473-516. 

Schmitz K. L.: Das Somawiirfel-MeSverfahren zur Kérperbauforschung. Sep. : Deutsche 
Versicherungszeitschrift (Berlin, Bielefeld, Miinchen) 1952. 3. 59 pp. 

— — Der II. KongreB der Gesellschaft fiir Konstitutionsforschung in der Universitats- 
klinik in Ttibingen vom 26. bis 29. Juli 1954. Sep.: Versicherungsmedizin 
(Karlsruhe) 3. 1951. 4. 12 pp. 

Sebeok Th. : Suomen kielen harrastus Yhdysvalloissa. Sep.: Eripainos Virittajasta 
“mio 8. 1950. pp. 337-338. __ 

Sebeok Thomas A. (Ed.): Studies in Cheremis Folklore. Vol. 1. (Indiana University 
Publications. Folklore Series No. 6.) VII + 213 pp. in 8°, With 1 map. Bloo- 
mington, Indiana 1952. Indiana University. 

Seumois André V.: Introduction a la Missiologie. (Supplementa zur Neuen Zeitschrift 
fiir Missionswissenschaft. Vol. III.) VIII + 4914 pp. in 8°, Schéneck-Becken- 

‘ ried 1952. Administration der Neuen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft. 

Siegmund Georg : Der Mensch in seinem Dasein. Philosophische Anthropologie. Erster 

_ . _eil. 132 pp. in 4°. Fulda 1952. Als Manuskript vervielfaltigt. 

Sittig E. : Entzifferung der altesten Silbenschrift Europas, der kretischen Linearschrift B. 

Sep.: La Nouvelle Clio. Revue mensuelle de la découverte historique (Bruxelles) 
- 8. 19514. 4-2. pp, 4-40. 

Solecki Ralph S. : Archeology and Ecology of the Arctic Slope of Alaska. Sep. : Smith- 
sonian Report for 1950 (Washington) 1951. pp. 469-495. 

Stark M.: Gauverwandtschaftsfragen in den Euganeen. (Nova Acta Leopoldina. N. F. 
13, 94.) pp. 154-174 in 4°. Mit 5 Abb. Halle/Saale 1943. 

Steck Max: Proklus Diadochus und seine Gestaltlehre der Mathematik. (Nova Acta 
Leopoldina. N. F. 13, 93.) pp. 131-149 in 4°, Halle/Saale 1943. 
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Steele Francis R.: The Code of Lipit-Ishtar. (Museum Monographs.) 28 pp. in 4°. 
With 6 fig. and 7 plates. Philadelphia (s.a.). The University Museum, Uni- 
versity of Pennsylvania. 

Steinmann A.: Eine verschollene Hochkultur im Kiistengebiet von Ecuador. Sepa 
Volkshochschule (Ziirich) 20. 1951. 8. pp. 231-238. 

Storme M.-B. : Evangelisatiepogingen in de Binnenlanden van Afrika gedurende de 
XIX* eeuw. (Institut Royal Colonial Belge. Section des Sciences Morales et 
Politiques. Mémoires. Tome XXIII.) 712 pp. in 8°. Bruxelles 1951. 

Tegnaeus Harry : Le Héros Civilisateur. Contribution a 1’étude ethnologique de la 
religion et de la sociologie africaines. (Studia Ethnographica Upsaliensia. II.) 
224 pp. in 4°, Avec 7 cartes. Stockholm 1950. Victor Pettersons Bokindustrie AB. 

Thalbitzer William : The Voyage of Powell Knutsson. A Lost Expedition to Green- 
land — and further to Vinland? Sep.: Jahrbuch des Museums fiir Lander- und 
Volkerkunde / Linden-Museum (Stuttgart) 1951. pp. 92-97. 

Tichelman G. L. : De Kabouterverblijven. In een Batakgebied ter Sumatra’s Oostkust. 
Sep.: Naar Ruimer Horizon (Amsterdam) 7. 1952. 4. pp. 5-7. 

— — Krissensmeden een edel Indonesisch ambacht. Sep.: Ambacht (Amsterdam) 
Sao ooks 2. Pp. 20-26. 

— — Nias het grote stenen paradijs. Sep.: Naar Ruimer Horizon (Amsterdam) 7. 
1952. 3. pp. 4-6. 

— — Papoease Bloedbroederschap. Sep.: De Indische Verlofganger (Den Haag) 
299 19520 -<pp. va. 

— — Stenen-bijlen-atelier in Nieuw-Guinea. Sep.: Oost en West (Amsterdam) 45. 
x ROW eee Neel 9) a i I 

— — Wat de Papoea onder ,,Koegi“ verstaat. Sep.: Oost en West (Amsterdam) 
45. 1952. 2. pp. 5-6. 

— — Teveel dynamiek om Bataks te zijn. Sep.: Oost en West (Amsterdam) 45. 
1952. 2. p. 7. 

Tobler Arthur J. : Excavations at Tepe Gawra. Joint Expedition of the Baghdad School 
and the University Museum to Mesopotamia. Vol. II. Levels [X-XX. (Museum 
Monographs.) 260 pp. in 4°. With plate 28-102 and many fig. Philadelphia 1950. 
The University Museum, University of Pennsylvania. 

Tschopik H.: The Aymara of Chucuito, Peru. 1. Magic. (Anthropological Papers of 
the American Museum of Natural History. Vol. 44. Part 2.). pp. 137-308 in 4°. 
With 33 plates. New York 1951. 

Tucci Giovanni : Afroamericanistica: nuova branca dell’Etnografia. Comunicazione 
svolta alla XLII Riunione della Societa Italiana per il Progresso delle Scienze 
tenuta in Roma dal 28 Novembre al 1° Dicembre 1949. Sep.: Atti della 
XLII Riunione della Societa (Novembre 1949) [Roma]. 1951. 5 pp. 

Tucci Giuseppe : Teoria e pratica del Mandala con particolare riguardo alla moderna 
psicologia del profondo. (Psiche e Coscienza, Collana di testi e documenti per 
lo studio della psicologia del profondo. Vol. XIII.) 140 pp. in 8°. Con 5 illustr. 
Roma 1949. Astrolabio. 

Walder Peter : Mensch und Welt bei C. G. Jung. Die anthropologischen Grundlagen 
der Komplexen Psychologie. Dissertation Ziirich. XIV + 164 pp. in 8°. 1951. 

Weidenreich F. : Morphology of Solo Man. (Anthropological Papers of the American 
Museum of Natural History. Vol. 43. Part 3.) 290 pp. in 4°. With many fig. 
New York 1951. ‘ 

Woermann K.: Europaische Nahrungswirtschaft. (Nova Acta Leopoldina. N. F. 13, 99.) 
23 pp. in 4°. Mit 5 Abb. Halle/Saale 1944. 4 

Yapuguai Nicolas : Tabua dos graus de parentesco em Guarani. Revista e anotada por 
Carlos Drumond. (Universidade de Sao Paulo. Faculdade de Filosofia, Ciéncias 
e Letras. Boletim No. 123. Etnografia e Lingua Tupi-Guarani No. 20.) 26 pp. in 8°. 
Sao Paulo - Brasil 19514. 


1086 Zeitschriftenschau Anthropos 47. 1952 


Zeitschriftenschau — Review of Reviews 


Acta Archaeologica (Kgbenhavn). 22. 1951. 


Becker C. J., Late-Neolithic Flint Mines at Aalborg. — Voss O., Der Hesselager- 
fund, Ein Schatzfund des 5. Jahrhunderts aus Fiinen. — Buhl M.-L., A Parthian Vase 
in the Danish National Museum. — Grieg S., A Detail of Dress History. 


Acta Orientalia (Budapest). 1. 1950. 1. 


Wessetzky W., Die Wirkung des Altagyptischen in einem koptischen Zauber- 
spruch. — Czeglédy K., Die Karte der Donaulandschaftsgruppe nach al-Huwarizmi. — 
Fekete L., Zur Geschichte der Grusiner des 16. Jahrhunderts. — Németh J., Die Zere- 
monie des Mevlud in Vidin. — Ligeti L., Mots de civilisation de Haute Asie en transcrip- 
tion chinoise. — Rintchen, L’explication du nom Burqan qaldun. 


Acta Orientalia (Havniae). 21. 1951. 3. 
Kukenheim L., Contributions a l’histoire de la grammaire hebraique a l’époque 
de la Renaissance. — Bloch A., Der ktinstlerische Wert der altarabischen Verskunst. 


Acta Tropica (Basel). 


8. 1951. 3. Baer J. G., Création d’un Centre suisse de recherches scientifiques en 
Céte d’Ivoire. — 4. Geigy R. und Holtker G., Madchen-Initiationen im Ulanga-Distrikt 


von Tanganyika. — 9. 1952. 1. Draws-Tychsen H., Das Lebenswassermotiv einer alt- 
hawaiischen Hulahymne. — Schaufelberger P., Die praktischen Probleme der tropischen 
Bodenkunde. 


Acta Venezolana (Caracas). 3. 1947-48. 1-4. 


Perera A., Por qué era de gran importancia que los doctrineros aprendieran las 
lenguas de los Indios. — Cruxent J. M., Datos sobre la tipologia y elaboracién de alfa- 
rerfa en San Pablo, Estado Yaracuy. —- Dupouy W., Requena A. y Cruxent J. M., La 
Estacién arqueolégica del Rio Memo, Estado Guarico (Venezuela). — Stearns R. E., 
Artefactos indigenas de la Isla de Aruba. — Izquierdo J., Importancia de algunos 
diametros y angulos cefalicos. — Comas J., Necesidad de uniformar ciertas técnicas 
osteométricas del fémur. — Olivares F. R., Persistencia tradicional de una férmula 
curativa. — Mendoza V. T., Significado de la leyenda coreografica de « El Venado », — 
Carreno F., El Joropo venezolano en la actualidad. —- Liscano J., El baile de « Las 
Turas ». — Flannery R., John M. Cooper, 1881-1949. 


Aequatoria (Coquilhatville). 14. 1954. 4. 


__ Stappers L., Godsverering bij de Baa Milembwe. — Decapmaker J., Les Funé- 
railles chez les Bakongo. — Hulstaert G., L’Instruction des Filles. — Lodewyckx G., 
Encore la Dénatalité Nkundo. — de Boeck L., Een Greep uit de Mombesa-Taal. 


Africa (London). 22. 1952. 4. 


Gulliver P. H., The Karamajong Cluster. — Balandier G., Approche sociologique 
des « Brazzavilles Noires »: Etude préliminaire. — Biobaku S. O., An Historical Sketch 
of Egba Traditional Authorities. — Frankel H., Some Aspects of Investment and 
Economic Development in the Continent of Africa. — Douglas M., Alternate Genera- 
tions among the Lele of the Kasai, South-West Congo. — Phillips A., Recent French 
Legislation concerning African Marriage. — Jeffreys M. D. W. and Kaberry P., NSAW 
History and Social Categories. : 
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Afrika und Ubersee - Sprachen, Kulturen (Berlin). 36. 1952. 1-2. 


Folge der Zeitschrift fiir Eingeborenen-Sprachen. 


Lukas J., Umrisse einer ostsaharanischen Sprachgruppe. —- Kohler O., Zur Frage 
der Galla-W anderungen im nilotischen Sudan. — Ittmann J., Verschlingemarchen aus 
dem vorderen Kamerun. — Damman E., Die Praformativpronomina in den Bantu- 


sprachen. — Klingenheber A., Zur Nominalbildung im Galla. — Kahler H., Probleme 
der Republik Indonesien. 


African Studies (Johannesburg). 10. 1951. 4. 


_ Jeffreys M. D. W., Lobolo is Child-price. — Grant C. H. B., Some African Royal 
Burials and Coronations in Western Tanganyika. 


Anales del Instituto Etnico Nacional (Buenos Aires). 4. 1951. 


Zapater H. A., Tres colonias de aborigenes del chaco. — Canals Frau S., Disper- 
sién y Cultura de los Capayanes. — Lezcano C. G., La inmigracién norteafricana en la 
Argentina. — Lépez J. S., La estatura de los espafioles e italianos naturalizados en la 
Argentina. — Aller A. H. G., El Hombre y el suelo en tres provincias andinas. Estudio 
del arraigo rural en la poblacién argentina. — Bergna L. M., Algunos datos sobre una 
poblacién de ascendencia araucana. — Zunni J., La determinacién de la capacidad inte- 
lectual mediante el reactivo Ballard. — Aller A. H. G., Regiones agro-econémicas y 
poblacién. — Canals Frau S., La entrada de Diego de Rojas. 


Annali Lateranensi (Citta del Vaticano). 15. 1951. 


Marlekaj G., Aspetti di ospitalita indoeuropea presso gli Albanesi. Studio etno- 
logico-linguistico. — Boccassino R., Il contributo delle antiche fonti sulla religione dei 
Latuca, Obbo, Bari, Beri, Denca, Neer e altre popolazioni. Con documentazione inedita. — 
Fedele B., Lo stato e la societa nell’antica Cina. Studio sino-etnologico. 


Archiv fiir Vélkerkunde (Wien). 5. 1950. 


Becker-Donner Etta, Die nordwestargentinischen Sammlungen des Wiener Museums 
fiir Vélkerkunde. — Bleichsteiner R., Srog.bdag, der Herr des Lebens, ein lamaistisches 
Kultbild des Museums fiir Vélkerkunde in Wien. — Nebesky-Wojkowitz R., Ein Beitrag 
zur tibetischen Ikonographie. mGon po phyag drug pa und seine Begleiter. — Schmidt L., 
Die Kurzstielsense. Zur Verbreitung und Geltung einer Gruppe europdischer Ernte- 
schnittgerate. 


Archives suisses des traditions populaires (Bale). 48. 1952. 1. 
Schlapfer R., Die Einleitung der Ehe in einem Biindnerdorf. — Schmidt L., Ver- 


breitungshinweise zur Gestellsense. — Grob F., Entstehung und Bedeutung von Zu- 
namen in solothurnischen Gemeinden. — Triimpy H., Theokrits Bedeutung fiir die 
Mundartdichtung. 


Archivio per 1’Antropologia e la Etnologia (Firenze). 80-81. 1950-51. 


Genna G., Sull’ereditarieta dell’indice cefalico. — Capecchi V., Della variabilita 
della declinazione o torsione femorale. — Landogna Cassone F., Prime osservazioni su 
modalita evolutive e complessi infantili nell’ipertimismo costituzionale. —_ Graffi 
Benassi E., Le dimensioni delle ultime costole e dello sterno in relazione alle costituzioni 
individuali. — Gallassi A., Paleopatologia e radiologia. 


Archivum Historicum S.J. (Romae). 20. 1951. 40. 


Leite S., Pintores Jesuitas do Brasil (1549-1760). — Teschitel J., Der Nekrolog 
fiir P: Martin Gottseer S. J., Griinder des Collegium Nordicum zu Linz (1648-4 Tole 
Burrus E. J., A Diary of Exiled Philippine Jesuits (1769-1770). — McGloin J. B., Michael 
Accolti, Gold Rush Padre and Founder of the California Jesuits. 


Asia Major (London). 2. 1952. 2. 


Henning W. B., The Monuments and Inscriptions of Tang-i Sarvak. — Sinor D., 
On Some Ural-Altaic Plural Suffixes. 
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Asiatische Studien (Bern). 5. 1951. 3-4. 

(Etudes Asiatiques.) 

Hackmann H., Zum chinesischen Buddhismus. — Wright A. F. and Fagan E., Era 
Names and Zeitgeist. A Review Discussion. — Maag V., Zum hieros logos von Beth-El. 


Biblica (Roma). 33. 1952. 1. 


Dahood M. J., Canaanite-Phoenician Influence in Qoheleth. 


Bijdragen tot de Taal-, Land- en Volkenkunde (’s-Gravenhage). 108. 1952. 1. 


Korn V. E., Problemen der Makassaars-Boeginese samenleving. — Eringa F. &., 
Een recente toneelbewerking van het Lutung Kasarung-verhaal. — Duselman Donatus, 
Adat-gebruiken van Kendajan-Dajak’s van West-Borneo in acht te nemen na een brand, 
— Coster-Wijsman L. M., Illustraties bij het Javaanse verhaal Pandji Djajakusuma. 


Boletim Bibliografico (Sado Paulo). 18. 1951. 
Baldus H., Trés novidades indianistas. — Khoury J., Livros, bibliotecas e biblié- 
filos entre os Arabes. 


Boletin de la Asociacién Tucuman de Folklore (Tucuman). II, 1. 1954. 


19/20. El Congreso de Rio. — Panorama del Folklore Argentino. — 21/22. Rava 
Horacio G., El «ciclo de san Pedro» en el folklore del Tucuman. 


Bulletin de la Société Préhistorique Frangaise (Paris). 48. 1951. 


5-6. de Beauchéne G., Note sur une pointe en schiste poli et taillé provenant 
du Tchad. — Nougier L. R., Poids a péche néolithiques. — Marongiu G., L’ancien culte 
des eaux en Sardaigne. — Riquet, La densité du peuplement néolithique. — Derville H. 
et Pierron R., Particularités anatomiques de quelques ossements humains de l’Age du 
Bronze. — Combier J. A., Procédés campigniens de débitage 4 Aix (Rhéne). — de Beau- 
chéne G., Etude de 1’outillage lithique récolté au Tchad par la Mission Logone-Lac Fitri 
(1947-1948). — 7-8. Cordier G., Polissoirs 4 main de |’Indre-et-Loire. — Nougier L.-R. 
et Robert R., Hamecons néolithiques. — Zotz L. F., Idoles Paléolithiques de l’Etre 
Androgyne. — Pottier G., L’Homo sapiens et son ascendance. — Cordier G., A propos 
des nucléi fusiformes. — Schnell R., Survivances actuelles en Céte d’Ivoire d’un em- 
manchement par des lianes. — Cordier G., « Les palets de Gargantua » (Dolmen), com- 
mune de Charnizay (Indre-et-Loire). — Verhyleweghen J., La lamelle magdalénienne 
a dos rabattu et son utilisation. — 9-10. Ophoven M. et Hamal-Nandrin J., La Station 
Néolithique de Rijckholt-Sainte-Gertrude (1881-1951). — Breuil H. et Robert R., Les 
baguettes demi-rondes de la grotte de «la Vache» (Ariége). —- Weissen-Szumlansky, 
A propos des gravures et peintures rupestres. — Duchéne G., Les Tumulus du Hameau 
Les Abriols. — Cayeux L., Les pointes de fléches néolithiques des environs du Havre 
et du Pays de Caux. — Cailleux A., Développement futur probable des désignations 
chronologiques en préhistoire. 


Bulletin de 1’Institut Frangais d’Afrique Noire (Dakar). 14. 1952. 


1. Richard R., Contribution a l’étude du gisement néolithique guinéen du Cap 
Manuel.a Dakar. — Bertho J., Apercu d’ensemble sur les dialectes de l’Ouest de la 
Nigéria. — Holas B., Pratiques ‘divinatoires des Kissi (Guinée Francaise). — Géry R., 
Une industrie autochtone nigérienne : les sauniers du Manga. — Clavier J.-L., Coutumier 
coniagui (Résumé du droit privé des Coniagui). — Leriche A., Toponymie et histoire 
maure. — Leriche A. et Hamidoun M. O., Coutumes d’autrefois en Mauritanie, — 
2. Mauny R., Essai sur l’histoire des métaux en Afrique occidentale. — Lhote H., 
« Varia » sur la sandale et la marche chez les Touareg. — Leriche A., Petite note pour 
servir a l’histoire d’Atar. — de la Vergne de Tressan, Du langage descriptif en Peul. — 
Borricand P., Notes sur l’Ouaran et |’Erg Chech. — Brasseur G., Un type d’habitat 
au Bas-Dahomey. 


Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit Coutumier Congolais 


(Elisabethville). 
19. 1951. 6. Tastevin C., Essai sur l’étymologie. — De quelques mceurs propres 
malgaches a l’aide de racines africaines. — Debatty R., Etudes des coutumes des 


Wanande en territoire de Lubero. — 20. 1952. 7. Corbisier F., Les Bashi. — Sohier Js 
Considération sur les testaments en droit coutumier congolais. 
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Ciba-Rundschau (Basel). 1952. 


' 101. von Palotay G., Tiirkische Stickereien. — 102. Born W., Sealskinmode heute. — 
Die Pribylow-Inseln, die Heimat der alaskischen Pelzrobbe. — Der Robbenfang auf 
den Pribylow-Inseln. — Von der Pelzrobbe zum Pelz. 


Cuadernos de Estudios Africanos (Madrid). 1951. 


16. Laude N., El plan decenal del Congo belga. — Cordero Torres J. M., Politica 
y Derecho internacional en las polémicas entre Oriente y Occidente. — C. A., Factores 
restrictivos en la agricultura africana. — Trujeda Incera L., Sobre las relaciones inter- 
raciales en el Africa negra. — 17. Gil Benumeya R., Espafia, Marruecos y el mundo 
arabe en 1952. — J. Bensabat S., Los judios en Marruecos. — Rodriguez Mellado I., 
Notas sobre la evolucién social de la mujer egipcia. — Mohammad Ibn Azzuz Haquin, 
El Zoco, centro de actividad comercial en Marruecos. 


Erdkunde (Bonn). 6. 1952. 1. 


Pfeifer G., Das wirtschaftsgeographische Lebenswerk Leo Waibels. — Filzer P., 
Die vorgeschichtliche Besiedlung der Hochflache der schwabischen Alp in ihren Bezie- 
hungen zu Boden und Vegetation. — Gross H., Die alteste Besiedlung Amerikas. 


E.S.N. A. — Cahiers Nord-Africains (Paris). 1952. 19. 


La psychotechnique au service des Nord-Africains. 


Etnologiska Studier (Goteborg). 19. 1952. 
Holmer N. M., Ethno-linguistic Cuna Dictionary. 


Eusko-Jakintza (St-Jean-de-Luz). 5. 1951. 1-2. 


Lamare P., Caractéres morphologiques du Pays Basque. — de Irujo M., El Colegio 
de Navarra. — Aubrun Ch. V., Corsaires et pirates basques en 1487. — Garate J., Inter- 
pretacién de la toponimia vasca. — Bouda Ch., Etymologies basques. — Altube S. de, 
Observaciones a unas « Notas » de Ch. Bouda. — Pokorny J., Réponse 4 M. Bouda. -— 
Gorostiaga J., Los nombres vasco-ibéricos de los metales. — Lopez-Mendizabal I., Etimo- 
logia del nombre « Xabier ». — Ikvska, Los grupos sanguineos en la poblacién vasca. — 
Lafon R., Indications pour l'étude du verbe basque. — Caro Baroja J., Dos notas descrip- 
tivas : la agricultura en Vera de Bidasoa y caza de palomas en Echalar. — Veyrin Ph. 
et Elso M., L’archéologie héraldique en Pays Basque francais. — de Arin J., Toponimia 
y vida rural en Ataun. » 


Finska Fornminnesféreningens Tidskrift (Helsinki). 49. 1951. 
Tuulse A., Die spatmittelalterliche Steinskulptur in Estland und Lettland. 


Folk-Lore (London). 62. 1951. 4. 


Dawkins R. M., The Meaning of Folktales. — Hildburgh W. L., Some Spanish 
Amulets connected with Lactation. 


Hespéris (Paris). 37. 1950. 


4-2. Herber J., Influence de la bijouterie soudanaise sur la bijouterie marocaine. — 
Ricard P., Une lignée d’artisans : les Ben Chérif de Fés. — Golvin L., Le « métier a la 
tire » des fabricants de brocarts de Fés. — Jouin J., Chants et jeux maternels 4 Rabat. — 
Marion J., Note sur le peuplement de Banasa a l’époque romaine. — 3-4, Decroux P., 
L’Etat Civil au Maroc. — Adam A., La maison et le village dans queiques tribus de 
l’Anti-Atlas. — Flamand P., Quelques renseignements statistiques sur la population israé- 
lite du Sud marocain. — Marion J., Note sur le peuplement de Sala a l’époque romaine. 


Ibla (Tunis). 

14. 1951. 4. (56). Demeersemann A., Tendances et orientations de la Tunisie 
dans le domaine culturel. — Goichon A. M., Influence d’Avicenne en Occident. — 
Gardet L., La connaissance supréme de Dieu (marrifat Allah) selon Avicenne. — Bouba- 
keur H., Le jeune musulman et l’enseignement secondaire en Algérie : attitudes psycho- 
logiques et évolution intellectuelle. — Ladislas S. M., Réflexions sur l'éducation féminine 
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tunisienne. — 15. 1952. 1. (57). Dornier P., La politesse bédouine dans les campagnes 
du nord de la Tunisie. — Goichon A. M., Avicenne, le philosophe de l’Etre. — 
Serradj M. Benhadji, L’hiver chez les fellahs tlemcéniens, suivi de « quelques dictons 
et sentences agricoles », — Causy A., La psychotechnique au service des Nord-Africains 


immigrés en France. 


Institut Royal Colonial Belge (Bruxelles). 22. 1951. 


2. Cornet M. R. J., A propos des sources de l’histoire du Congo. — Van Hove 
H.J., Un probléme difficile de politique indigéne: L’éducation des Africains. — 
3. Heyse Th., Le Pouvoir Exécutif au Congo belge et au Ruanda-Urundi. 


Journal de la Société des Africanistes (Paris). 20. 1950. 2. 


d’Alverny F., Vestiges d’art rupestre au Tibesti oriental. — de Ganay S., Graphies 
bambara des nombres. — Griaule M. et Dieterlen G., La harpe-luth des Dogon. — 
Griaule M. et Dieterlen G., Un systéme soudanais de Sirius. — Griaule M. et Lebeuf J.-P., 
Fouilles dans la région du Tchad (II). — Monteil Ch., Réflexions sur le probleme des 
Peuls. — Pauvert J.-C. et Palau Marti M., Bibliographie africaniste. — Vajda G., Con- 
tribution a la connaissance de la littérature arabe en Afrique Occidentale. — Zahan D., 
Notes sur un luth dogon. 


Journal de la Société des Américanistes (Paris). N.S. 40. 1951. 


Friede J., Breves informaciones sobre la metalurgia de los Indios de Santa Marta. — 
Harcourt R., Ocarinas du Nicaragua. — Helmer M., Potosi a la fin du XVIII® siécle. — 
Hilgar M. I., Menomini child life. — Krenow J., Legends from Alaska. — Lehmann H., 
Un « duho » de la civilisation taino au Musée de 1’ Homme. — Mayer A., Lendas Macuxis. — 
Métraux A., Une nouvelle langue Tapuya de la région de Bahia. — Palm E. W., Tenoch- 
titlan y la ciudad de Diirer. — Rivet P., Un nouveau dialecte arawak : le Resigaro. — 
Sebeok T. A., Materials for an Aymara dictionary. — Soustelle J.. Documents sur les 
langages Pame et Jonez du Mexique central. 


Journal de Psychologie (Paris). 45. 1952. 1. 


Dumézil G., Sur quelques expressions symboliques de la structure religieuse tri- 


partie 4 Rome. — Gerschel L., Structures augurales et tripartition fonctionnelle dans 
la pensée de l’ancienne Rome. — Francés E., Recherches expérimentales sur la percep- 
tion des structures musicales. — Diel P., La théorie des archétypes chez C. G. Jung. 


Kongo - Overzee (Antwerpen). 18. 1952. 1. 


Stappers L., Het intreden van het kind bij de BaaMilembwe. — Stappers L., 
Prayer of a Milembwe Woman after a Child’s Birth. — Viaene L., L’organisation politique 
des Bahunde. — van Bulck V., Taalstudie op de Bantoetaalgrens. — Stappers L., Het 
Tshiluba als omgangstaal, of unificatie van de Luba-dialekten? — Burssens A., Les 
numéraux en Amashi. 


L’Anthropologie (Paris). 55. 1951. 5-6. 


de Saint-Mathurin S. et Garrod D., La frise sculptée de l’abri du Roc aux Sorciers 
a Angles-sur-l’Anglin (Vienne). — Cogné J. et Giot P.-R., L’Age du Bronze ancien en 
Bretagne. — Leschi J., Forme et capacité cranienne ; l’indice cranien horizontal. 


Le Bulletin des Missions (Saint-André-les-Bruges). 25. 1951. 3-4. 


Perbal A., L’Etude des langues indigénes en Missions. — Héras H., Problémes reli- 
gieux de l’Inde moderne. — Colin P., Problémes de terminologie chrétienne & Madagascar. 


Le Muséon (Louvain). 64. 1951. 3-4. 


-Till W. C., edAevep0g = ,, Unbescholten“. — Kuhn K. H., Two Sahidic Fragments 
Containing Part of a Letter by Besa. — Garitte G., Les lettres de saint Antoine en géorgien. 
— van den Oudenrijn M. A., Die ,,Frati Armeni“ und die Lauretanische Litanei. — 
Vandervorst J., Les emprunts bibliques dans la numismatique de l’Empire Byzantin et 
du Proche-Orient. — Beeston A. F. L., A Sabaean Penal Law. — Bravmann M. M. 
On the Spiritual Background of Early Islam and the History of its Principal Concepts. 
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Lingua (Haarlem, Holland). 3. 1952. 1. 


_ _ PisaniV., Parenté Linguistique. — GondaJ., Indonesian Linguistics and General Lin- 
guistics. — Stutterheim C. F, P., Modern Stylistics. — Eringa P., Les pronoms des langues 
classiques et la morphologie moderne. — Mikus F., La notion de valeur en linguistique. 


Man (London). 


51. 1951. 283-300. Lechler G., The Interpretation of the ,Accident Scene“ at 
Lascaux. Lévi-Strauss C., Miscellaneous Notes on the Kuki of the Chittagong Hill 


Tracts, Pakistan. — 52. 1952. 1-20. Thomson D. F., Notes on Some Primitive Water- 


craft in Northern Australia. — Barth F., The Southern Mongoloid Migration. — 
21-49. Clarke M. C., The Murut Home. — Howell P. P., Some Observations on the 
Distribution of Bloodwealth among the Nuer. — 50-74. Norris H. T., Rock-Shelter 


Buildings in the North of Arabia. — Clarke M. C., The Murut Home. — Wells L. H., 
Fossil Man in Southern Africa. 


Mankind (Sydney). 4. 1951. 7. 


Davidson D. S., The Tread Cross in Australia. — Balfour H. R., A Native Tool 
Kit from the Kimberley District, Western Australia. — Neville A. O., The Half-Caste 
in Australia. 


Mensario Administrativo (Luanda). 


1950. 39/40. Serra Frazao F., A mulher na sociedade primitiva. — da Silva 
Junior F. P., O amor na psicologia indigena. — Franga C., A Vazilha zoomorfica da 
gruta do Carvalhal (Turquel). — 1951. 41-42. Junior A. C., Etnografia angolana — Os 
Va-kwa-n-kala do Alto Cunene. — Ferreira R., Usos e costumes gentilicos do Mulondo. — 
N. N., Contos folcléricos do Miconge e Belize. — Castelbranco H., Usos e costumes dos 
povos de Ambaca. — 43-44. Rebelo da Silva J. L., Quadro Administrativo de Angola 
— Sua origem, organizacaéo e regulamentagdéo e seus primeiros colaboradores. — 
Estermann C., O Problema da diferenciagdéo étnica em Angola. — Pereira da Sevila 
Janior J., Concelho do Seles — Monografia etnografica sobre a populacao indigena 
do Concelho do Seles. — Castro Jinior A., As Pinturas Rupestres dos Bosquimanos. 


Missionalia Hispanica (Madrid). 8. 1951. 24. 


Bayle C., Las Misiones, defensa de las fronteras. Mainas. — de Aspurz L., Fray 
Franciso de Pamplona. — Mateos F., Escuela primaria en el Pert del XVI. 


Nature (London). 


167. 1951. 4252. Arkell A. J., Rise of Civilization in the Nile Valley. — Teeth 
of Fossil Primates and Modern Apes. — 169. 1952. 4293. Ford C. S., Sir Peter Henry 
Buck, K.C.M.G. (Te Rangi Hiroa). 


Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft (Schoneck-Beckenried). 8. 1952. 1. 


Rondelez V., Le roman et le théAtre chinois et le point de vue missionnaire. — 
Hulstaert G., La Terminologie chrétienne dans les langues bantoues (Congo Belge). — 
Biermann B., Zur Geschichte der alten Kongo-Mission. 


Oceania (Sydney). 22. 1951. 1. 


Belshaw C. S., Recent History of Mekeo Society. — Berndt C. H. and R. M., 
An Oenpelli Monologue : Culture-Contact. — Cowan H. K. J., Notes on Sentani Grammar. 


Orientalia (Roma). 21.1952. N.S. 


1. Lewy J., Studies in the Historic Geography of the Ancient Near East. — 
Potratz H., Das Kampfmotiv in der Luristankunst. Darstellung der Mondgottin in 
Luristan. — O’Callaghan R. T., The Word kip in Ugaritic and Egypto-Canaanite Mytho- 
logy. — Simon J., Bibliographie éthiopienne, 1 (1946-1951). — 2. Ebeling E., Kultische 
Texte aus Assur. — Amiet P., L’homme-oiseau dans l’art mésopotamien. 


Oriente Moderno (Roma). 32. 1952. 1-2. 


Rubinacci R., I] movimento per l’indipendenza del Marocco dal 1940 ad oggi. 
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Population (Paris). 


6. 1954. 4. Sauvy A., Faits et problemes du jour. — Ziegel R., L’aménagement 
industriel du territoire européen. Pour une meilleure répartition géographique de 
l'industrie. — Dumont R., Les excédents démographiques de l’agriculture méditerra- 
néenne. Italie et Espagne. — Sauvy A., Introduction 4 1’étude des pays sousdéveloppés. — 
Fage A., Les doctrines de population des Encyclopédistes. — George P., La population 
de la République hongroise. Etat et perspectives. — Bourgeois-Pichat J., Evolution 
de la population francaise depuis le XVIIIe siécle. — 7. 1952. 1. Sauvy A., Productivité, 
production, population optimum. Application a l'Europe occidentale. — Daric J., 
Vieillissement de la population, besoins et niveau de vie’ des personnes agées. — de 
Dainville Fr., Un dénombrement inédit au XVIII® siécle: l’enquéte du Contrdleur 
général Orry, 1745. — Sutter J. et Tabah L., La mortalité, phénoméne biométrique. 


Primitive Man (Washington). 24. 1954. 4. 


Gray N., The Negro in the Civil Wars of Peru. — Hilger M. I., Some Customs 
Related to Arikara Indian Child Life. 


Proceedings of the Royal Irish Academy (Dublin). 54. 1951. 


C 2. O Riorddin S. P., Lough Gur Excavations: The Great Stone Circle (B) in 
Grange Townland. — C3. Kilbride-Jones H. E., Double Horned Cairn at Cohaw, 
County Cavan. 


Proche-Orient Chrétien (Jérusalem). 1. 19514. 4. 
Mercenier H. E., L’Iconostase, Archéologie et Liturgie. 


Revista de Indias (Madrid). 14. 1951. 45. 


Alvarez Rubiano P., El espiritu de reforma en las colonias espaniolas en el siglo XIX: 
Proposicién de Tabasco a las Cortes de Cadiz. — Artola M., La guerra de reconquista 
de Santo Domingo (1808-1809). — Garcia Samudio N., El descubrimiento espiritual de 
América. — Pérez Embid F., La expansién geografica de la Nueva Espafia en el siglo XVII. 


Revista Hispanica Moderna (New York). 15. 1949. 1-4. 


Padral-Rodriguez Gabriel, Antonio Machado : Vida y obra. — Valle Rafael Helio- 
doro, Antonio Machado : Bibliografia. — Rodriguez-Alcala Hugo, Ortega, Baroja, Una- 
muno y la sinceridad. 


Revue de 1’Institut de Sociologie (Bruxelles). 1951. 


2. Belin-Milleron J., Sociologie et philosophie de la nature. — Amy R., L’achat de 
la tranquillité, sa vie, sa valeur. — von Schmid J., Ibn Khaldoun, philosophe et socio- 
logue arabe (1332-1406). — Perelman Ch., Réflexions sur la justice. — 3. De Groote P., 
Esquisse d’une théorie de l’expansionnisme économique. — Janne H., Introduction a 
la Sociologie générale. — Doucy A. et Feldheim P., Problémes du travail au Katanga. 


Runa (Buenos Aires). 3. 1950. 4-2. 


Menghin O.F.A. y Bérmida M., Investigaciones Prehistéricas en Cuevas de 
Tandilia. — Armillas P., Teotihuacdn, Tula y los Toltecas. Las Culturas post-arcaicas 
y pre-aztecas del centro de México. Excavaciones y estudios 1922/1950. — Imbelloni J., 
La extrafia terracota de Rurrenabaque en la Arqueologia de Sudamérica. — Samitier M.L., 
Primer remillete de fabulas y sagas de los antiguos Patagones. 


Saeculum (Freiburg i. Br. - Miinchen). 


2. 1951. 4. Schmidt W., Das Nationalepos der Jakuten. — Kéhler O., Mythos 
und Geschichte der Menschheit. Zum Werk Leopold Zieglers. — Disselhoff H. D., Das 
Alte und das Neue Reich der Maya. — Vogt J., Die antike Kultur in Toynbees Geschichts- 
lehre. — Focke F., Ilias und Odyssee im Rahmen Alteuropas. — Erdmann K. D., Wand- 
lungen des britischen ReichsbewuBtseins vom 19. zum 20. Jahrhundert. — 3. 1952. 1. 
Mirgeler A., Der Gegenstand der Geschichte. — Loehr M., Zur Ur- und Vorgeschichte 
Chinas. — Hennig R. f+, Die Britischen Inseln im Altertum. — Fick J., Muhammed, 


Personlichkeit und Religionsstiftung. — Dietrich E. L., Das Judentum im Zeitalter der 
Kreuzziige. 


a 


Zeitschriftenschau 1093 


Schweizer Volkskunde (Basel). 42. 1952. 4. 
Gschwend M., Vom Dengeln. 


South Pacific (Sydney). 


_ 5.1951. 9. South Pacific Commission extends Area of Operations. — Rowley Ch. D., 
A Diploma for Administrative Officers. — McAuley J., Changes in Native Administra- 
tion in New-Guinea. — Fienberg D. M., Native Village Councils. — Orken M. B., The 
Pacific Islands Battalion. — Gadabu R., The Co-operative Movement on Nauru Island. — 
10. Read K. E., Developmental Projects in the Central Highlands of New Guinea. — 
Community Development in the Purari Delta. — The First Meeting of the Legislative 
Council of Papua and New Guinea. — 5. 1952. 11. A Policy for New Guinea. — Read K. E., 
ney. Activities and Social Change in the Central Highlands of Papua and New 

uinea, I. 


Southwestern Journal of Anthropology (Albuquerque). 


7. 1951. 1. Swadesh M., Diffusional Cumulation and Archaic Residue as Historical 
Explanations. — Herskovits M. J., Tender- and Tough-Minded Anthropology and the 
Study of Values in Culture. — Itkonen T. I., The Lapps of Finland. — Spier R. F. G., 
Some Notes on the Origine of Taro. — Hooijer D. A., On the Supposed Evidence of 
Early Man in the Middle Pleistocene of Southwest China. — Howard J. H., Notes on 
the Dakota Grass Dance. — Field H., Reconnaissance in Southwestern Asia. — 
2. Willey G. R., The Chavin Problem : a Review and Critique. — Collins J. L., Antiquity 
of the Pineapple in America. — Berndt R. M., Ceremonial Exchange in Western Arnhem 
Land. — Ellis F. H., Patterns of Aggression and the War Cult in Southwestern Pueblos. — 
Osgood C., Culture: its Empirical and Non-Empirical Character. — 3. Martin P. S. 
and Rinaldo J. B., The Southwestern Co-Tradition. — Bacon E. E., An Inquiry into 
the History of the Hazara Mongols of Afghanistan. — Rouse I., Areas and Periods 
of Culture in the Greater Antilles. — Berndt C., Some Figures of Speech and Oblique 
References in an Australian Language (Gunwinggu). — Suttles W., The Early Diffu- 
sion of the Potato among the Coast Salish. — Cressman L. S., Western Prehistory in 
the Light of Carbon 14 Dating. — Goggin J. M., The Mexican Kickapoo Indians. — 
4. Wolf E. R., The Social Organization of Mecca and the Origins of Islam. — Voegelin C, F., 


Culture, Language, and the Human Organism. — Steward J. H., Levels of Sociocultural 
Integration : an Operational Concept. — Sjoberg A. F., The Bidai Indians of South- 
eastern Texas. — Patai R., Nomadism: Middle Eastern and Central Asian. — Mur- 


dock G. P., South American Culture Areas. — Brant Ch. S. and Mi Mi Khaing, Burmese 
Kinship and the Life Cycle: an Outline. — 8. 1952. 1. de Laguna F., Some Dynamic 
Forces in Tlingit Society. — Burrows E. G., From Value to Ethos on Ifaluk Atoll. — 
Aschmann H., A Primitive Food Preparation Technique in Baja California. — Lévi- 
Strauss C., Kinship Systems of Three Chittagong Hill Tribes (Pakistan). — Debets G. F., 
Paleoanthropology of the U.S. S. R. — Spindlar G. and Goldschmidt W., Experimental 
Design in the Study of Culture Change. — Shimkin D. B., Industrialization, a Challeng- 
ing Problem for Cultural Anthropology. — von Koenigswald G. H. R., Evidence of 
a Prehistoric Austromelanesoid Population in Malaya and Indonesia. — Cheng E., 
Some Features of the Kinship Terminology used in New York Chinatown. 


Studia Linguistica (Lund, Copenhague). 5. 1951. 4. 


Penttila A.,Concernig the so-called Parts of Speech. — Ljunggren K. G., Towards 
a Definition of the Concept of Preposition. — Hall R. A., Idiolect and Linguistic Super- . 
ego. — Collinder B., Three Degrees of Quantity. 


Sudan Notes and Records (Khartoum). 32. 1951. 2. 


The Diary of Abbas Bey. — Milward G. R., The Birth of a Dhow. — Arkell A. 1ic5 
The Mediaeval History of Darfur 1200-1700 A. D. — Howell P. P., Notes on the Ngork 
Dinka of Western Kordofan. — Harvie C. H., The Proposed Sampling Census in the 
Sudan. — Andrew G., A Note on Zeolite Artefacts. — Wright J. W. and Janson-Smith G., 
The Spelling of Place Names in the Sudan. 
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The Eastern Anthropologist (Lucknow). 5. 1951. 1. 


Majumdar D.N. and Bahadur S., Anthropological Study of Growth among School 
Children in Lucknow. — Nebesky de Wojkowitz R., Ancient Funeral Ceremonies of the 
Lepchas. — Jeffreys M. D. W., The Ekon Players Research News and Views. 


The Japanese Journal of Ethnology (Tokyo). 16. 1951. 2. 
(Minzokugaku-kenkyu. ) 


Matsumura T., Ethno-Historical Study on the Sibling-Deities. — Makino T., On 
the Clan-Exogamy of Eastern Asia and on the Descent of the Minkia Language. — 
Matsumoto M., On the Rule of Definite Nuptial Age in Ancient China. — Okada Y., 
Contemporary American Anthropology. — Oka M., Contemporary Ethnology in 
Europe. — Kimura K., American Indian Contributions to Civilisation. 


The Journal of the Polynesian Society (Wellington). 60.. 1954. 1. 


Schultz E., Proverbial Expressions of the Samoans. — Buck P., He Porporoaki- 
a Farewell message. — Adkin G. L., Maero-Whenua? — Skinner H. D., Some Aspects 
of the History of Polynesian Material Culture. — Phillipps W. J., Rock Spirale of Fiji. — 
Craighill Handy E. S. and Kawena Pukui M., The Hawaiian Family System. 


The Journal of the Royal Anthropological Institute of Great Britain and Ireland 
(London). 80. 1950. 1-2. 


Evans-Pritchard E. E., Nilotic Studies. — Huxley J., New Bottles for New Wine : 
Ideology: and Scientific Knowledge. — Litt J. D., Religion and Reality. — Le Gros 
Clark W. E., Hominid Characters of the Australopithecine Dentition. — Gordon D. H., 
The Early Use of Metals in India and Pakistan. — Bergsland K. and Christiansen R. Th., 
Norwegian Research on the Language and Folklore of the Lapps. —- Freedman M., 
Colonial Law and Chinese Society. 


The Museum of Far Eastern Antiquities (Stockholm). 1951. 23. 


Karlgren B., Notes on the Grammar of Early Bronze Décor. — Karlgren B., The 
Transcription of Literary Chinese. — Kalgren B., Excursions in Chinese Grammar. — 
Jettmar K., The Altai before the Turks. 


The Muslim World (Hartford Conn.). 


41. 1951. 4. Robson James, The Material of Tradition II. — Anderson J.N. D., 
Recent Developments in Shari’a Law V. 42. 1952. 1. Bessom J. H., On the Border 
of Islam. — Upper C. R., Al-Ghazdli’s Thought on the Nature of Man. 


The Ramakrishna Mission Institute of Culture (Calcutta). 3. 1952. 14. 


Tripurari Chakravarti and Nirmal Chandral Bhattacharyya, The N ew China as 
I Have Seen It. — Fung Yu-Lan, Philosophy in New China. 


The South African Archaeological Bulletin (Claremont, Cape Town). 6. 19514. 24. 


van Riet Lowe C., A New African Acheul Stage IV Site in Tanganyika. — Le 
Roux S. F., Interesting New Discoveries on the Taaibosspruit, Near Vereeniging. — 
Davies O., The Early Beaches of Natal. — Harding J. R., Notes on Some Rock-Paintings - 
in the Eastern Free State. 


The University of Manila, Journal of East Asiatic Studies (Manila). 1. 1952. 


1. Vanoverbergh M., Tales in Lepanto-Igorot or Kankanay As It Is Spoken at 
Bauco. — Mabuchi Toichi, The Social Organization of Central Tribes of Formosa. — 
Solheim W. G., Preliminary Report on Archeological Fieldwork in San Narciso, 
Tayabas, P. I. — van Stein Callenfels P. V., Prehistoric Sites on the Karama River. — 
2. Solheim W. G., Oceanian Pottery Manufacture. — Houston C. O., Some Notes on 
the Foreign Relations of the Philippines. — Vanoverbergh M., Tales in Lepanto-Igorot 
As It is Spoken at Bauco. 
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Tijdschrift van het Koninklijk Nederlandsch Aardrijkskundig Genootschap 
(Amsterdam). 69. 1952. 
1. Koeman C., Nieuwe bijdragen tot de kennis van Zuid-Afrika’s historische 


kartografie. — Verhoog P., Columbus landde op Caicos, 12 October 1492. — 2. Broek- 
man J. H., Over de wenselijkheid van een grondig historisch onderzoek omtrent de 


Nederlandse emigratie naar Zuid-Afrika. — de Meel H., Het verloop van de bevolking 
in West-Borneo 1920-1948. — Ormeling F. J., De groei van de kaart van westelijk 


Nieuw-Guinea. 


T’oung Pao (Leiden). 41. 1952. 4-3. 
Shafer R., Phonétique historique des langues lolo. 


Travaux de 1’Institut Frangais d’Etudes Andines (Paris - Lima). 2. 1950. 


Friant M. et Reichlen H., Deux chiens préhispaniques du désert d’Atacama. 
Recherches anatomiques sur le chien des Incas. — Reichlen H., Etude de deux fardeaux 
funéraires de la cdte centrale du Pérou. — Vellard J., Contribution a l’étude des indiens 
Uru ou Kot’sufis. III: Vocabulaire. 


Verhandlungen der Naturforschenden Gesellschaft in Basel. 62. 1951. 


Bithler A., Die ethnographische Sammlung. — Bithler A. und Sutter E., Reise- 
bericht und allgemeine Einfiihrung. — Buhler A., Bericht tiber das Basler Museum fiir 
Vélkerkunde und Schweizerisches Museum fiir Volkskunde fiir das Jahr 1950. 


Zaire (Bruxelles - Antwerpen). 6. 1952. 


1. Storme M. B., Léopold II, les Missions du Congo et la fondation du Séminaire 
Africain de Louvain. — Idenburg P. J., Agrarisch Recht in Algerije. — van Bulck G., 
Le probléme linguistique dans les Missions d’Afrique centrale. — 2. de Boeck L. B., 
Het lingala op de weegschaal. — Denis P., La tortue et le léopard dans les légendes 
mangbetu. — 3. van Zandycke A., Note historique sur les origines historiques de Lulua- 
bourg (Malandi). — Pinxten K. en Bruyns L., De geleide immigratie van de Banya 
Ruanda in Kivu. — Maquet M., Un centre international d’éducation de base en 
Afrique noire ? 


Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft (Wiesbaden). 
101.1951. N. BE. 26. 


Walz R., Zum Problem des Zeitpunkts der Domestikation der altweltlichen 
Cameliden. ‘— Otto E., Uber die Demonstrativa und Nominalbildungen im Altagyp- 
tischen. — Vycichl W., Eine vorhamitische Sprachschicht im Altagyptischen. — Klingen- 
heben A., Althamito-semitische nominale Genusexponenten in heutigen Hamiten- 
sprachen. — Héfner M., Probleme der Verbalstammbildung im Tigré. — Wehr H., 
Starre syntaktische Schemata als affektive Ausdrucksformen im Arabischen. — 
Torrey C. C., Julius Wellhausen’s Approach to the Aramaic Gospels. — Hempel J., Beob- 
achtungen an der ,,syrischen“ Jesajarolle vom Toten Meer (DSIa). — Zuntz G. und 
Szemerenyi O., Die Subscriptionen der Syra Harclensis. — Rempis Ch., Die altesten 
Dichtungen in Neupersisch. — Barthold W. / Hinz W., Die persische Inschrift an der 
Mauer der Maniiéehr-Moschee zu Ani. — Pritsak O., Von den Karluk zu den Kara- 
chaniden. — Poppe N., Eine viersprachige Zamaxéari-Handschrift. — Kissling H. J., 
Baljemez. — Kroker E. M., Der Revolutionsgedanke im alten chinesischen Recht. — 
Mayrhofer M., Basic Sanskrit ? 


Zeitschrift fiir Missionswissenschaft und Religionswissenschaft (Minster). 


36, 1952. 1. 
Hagel F., Der Isiam in Siidafrika. — Abri J., Der Buddhismus in Japan. 


Zeitschrift fiir Religions- und Geistesgeschichte (Marburg). 


4. 1948. 1. Schoeps H. J., Der Philosemitismus des 17. Jahrhunderts. — 
3. Schoeps H. J., Der Philosemitismus des 17. Jahrhunderts IIT. — Merkel R. F., Die 
geistesgeschichtliche Bedeutung der Mission. — 4. Weide H., Alttestamentlicher und 
altindischer Schoépfungsglaube. — Schoeps H. J., Der Philosemitismus des 17. Jahr- 
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hunderts III. — 2. 1949. 1. Stoltenberg H. L., Der Glaube der Etrusker nach dem 
Gottall der Bronzeleber von Piacenza. — Lohff W., Gustav Menschings Religionswissen- 
schaft des Verstehens. — 3. 1951. 1. Réhrich L., Hund, Pferd, Krote und Schlange 
als symbolische Leitgestalten in Volksglauben und Sage. — Mensching G., Wesen und 
Aufgaben der Religionssoziologie. — 2. Leibbrand W., C. G. Jungs Versuch einer 
psychologischen Deutung des Trinitatsdogmas. — 3. Benz E., Volkskunde und 
Geistesgeschichte. : y : 


Zeitschrift fiir Phonetik (Berlin). 5. 1951. 5-6. 


‘Mahnken I., Braun M., Zur Vokalquantitat im Russischen. — Martens P., Her- 
stellung unmittelbar vergleichbarer Tonhéhenkurven. — Maak A., Die Variation der 
Lautdauer deutscher Sonanten. 
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INDEX AUCTORUM 


Tractatus 


Arndt Paul : Zur Religion der Dongo auf Sumbawa (2 Karten) . 

Bornemann F.: Zeremonien der Aranda (Zentralaustralien) 

— — eat brichsipe iiveeiibe te 

Estermann C. : Clans et alliances entre lang dans 16 aids ine de BAneol 

Fuchs Stephen : Another Version of the Baiga Creation Myth . . 

Gerstner Andreas : Der Geisterglaube im Wewak-Boikin-Gebiet Nordost- 
Neuguineas (1 Tafel, 1 Karte) . 

— — Jagdgebrauche der Wewak-Boikin- eite Q Fig) 

Gusinde Martin : Bericht tiber meine stidafrikanische Forschungsreise 1950 [54 
(2 Tafeln, 1 Karte) . : 

Haekel Josef : Neue Beitrage zur icaltarachich tan’ Brastions ; 

Henninger Josef : In Memoriam Fritz Kern, 1884-1950 . 

Hermanns Matthias : Tibetische Dialekte von A mdo . 

Jettmar Karl : Die Anfange der Rentierzucht . 

Joset Paul-E. : Les Baamba et les Babwizi du ee belde ms de Li Tend 
Bev Gzisiaee (dpcarte) eae. en BOOSEY). 

Kirchner Horst : Ein archaologischer seitrag zur escent des Scha- 
manismus (1 Tafel, 6 Fig.) . : DE ceaget 

Kruse Albert : Karusakaybé, der Vater ders Maradundion (SchluB) : 

Laumann Karl: Vlisso, der Kriegs- und Jagdgott am unteren Yuat River, 
Neuguinea (1 Tafel, 1 Karte) . 

Lukas Johannes : Das Nomen im Tiv . . 

Lundman Bertil: Ergebnisse der ae Uedeoalastechenn Lapnentarsshas oe 
(4 Karte) . 

Magnin Jean: Note sur ied aecraeaies fiatlitionmielics dane i Moyen: ‘Aiea 
septentrional (1 fig.) . : 

Maringer J. : Ein steinzeitlicher Heblenwerkplats in ves Gobi a Taiel)es 

Mayrhofer Manfred : Indogermanisch-Dravidisches zum Thema _,,Zufall* 

Miiller-Lisowski Kate : Some Traditions about Cocks and Death . 

Narr Karl J.: Alteuropaische Spuren der Bumerangkultur . 

Nicolas Frangois J. : Sept contes des L’éla de la Haute-Volta (A. O. F) i 

Pauwels M. : Les couleurs et les dessins au Ruanda (3 planches) . 

Philipps W. Ja Wooden or Stone Bowls of the Maoris . ; 

Rahmann Rudolf : The Ritual Spring Hunt of Northeastern and Middle Tada 

Riesenfeld Alphonse : Was there a Palaeolithic Period in Melanesia ? (10 fig.) 

Rivet P. : Affinités du Kofan (1 carte) . pep AL ee 

Saake Wilhelm : Kulturwandel im Xingu- OMelleebietas Retake: Rees. “4 SE 

Schmidt Leopold : Der ,,Herr der Tiere“ in einigen Sagenlandschaften 
Europas und Eurasiens (1 Karte)... 1 6 wee ews 
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193-202 
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784-794 
891-896 
664-665 
287-288 
1019-1022 
80-94 
474-482 
288-289 
871-890 
405-446 
203-234 
1022-1024 


509-538 


VI Index Auctorum 


Schmidt W. : Die Weltzeitalter des Popol Vuh als Schichtung der Maya- 


Kultur Fark Meee See ky Mins 8 561-586 
— — Eine neue Eevrahe das Problems ‘dey Se Sah Ss 659-664 
—  — Entstehung der Verwandtschaftssysteme und Helrateregelanwen mak 767-783 
Schneider Marius : Zur Trommelsprache der Duala. . . ; 235-243 
Schréder Dominik : Zur Religion der Tujen des Sininapebictes firateunon 

(3 Daielny 15 Vig. 2 Karten). >: ... . 4=79, 620-658, 822-870 
— — Korrektur zur Rezension H. H. Henser Mosvel Costumes 7 pee 1027 
Schuster Carl: V-Shaped Chest-Markings : Distribution of a Design-Motive 

in-and:around, the Pacific (3 plates;.o ne iemap)e.) se smn eee 99-118 
Stonor C. R.: The Sulung Tribe of the Assam Himalayas (2 plates) . . 947-962 
Thaliath Joseph : Present-Day Relics of the Vedic Horse-Sacrifice ? . . . 501-508 


Tranel Wilhelm + : V6lkerkundliche und sprachliche Aufzeichnungen aus dem 
modando-Sprachgebiet in Nordost-Neuguinea (3 Tafeln, 5 Fig.,1 Karte) 447-473 
Verhoeven Th. : Stenen werktuigen uit Flores (Indonesié) (2 plaaten, 1 kaart) 95-98 


Vroklage Bernh. +: Bride Price or Dower. . . 133-146 
Worms Ernest Ailred : Djamar and His Relation és Other Enltnee: Haves 

(Qiat oA\Soxieae ee SATS FSO Sat 539-560 
Wortelboer W. :-“Mouctheisme oe de ‘Bellu’ s ep ‘Tiers 2 PAs Saapeaier kes 290-292 
Zacher ®] oach-=¢ Der .Wildmensch = 2 ee ses. eee Stee) ke 2029-1076 

Miscellanea 

African Abstracts. Bulletin Analytique Africaniste .. . eae owe 297 
Alféldi A. : Konigsweihe und Mannerbund bei den Achamasiten Sr ear: 672 
Altheim F,: Der Ursprung der Etrusker . .. . sa Tet.) P8029=1080 
Arkell A. J. : The Old Stone Age in the Anglo- Eepotae edad Sak S- 673 
Armillas P. : Teotihuacan, Tula y los Toltecas. Las culturas post-arcaicas y 

pre-aztecas del centro de México. Excavaciones y estudios 1922-1950 674 
Baumann Hans: Der kultische Geschlechtswandel bei den Naturvélkern 294 
Bengtson H. : Die Bedeutung der Eingeborenenbevélkerung in den helleni- 

fechas Oststaaten eo... ate, FS 671 
Berg C. C.: De ghee aes van hat Bahan Asdenedi denpectuieat >» . . 1033-1034 
Birket-Smith K.: Recent Achievements in Eskimo Research . ... . 299 
Boccassino Reikic: L’Etnolisi di A. C. Blanc ed i risultati moderni dell’ einie 

lOviag ines ‘ 293 
Brandenstein Withelm-; Hine 3 neue peutueg. von > Biatons ‘Atlantis- Erzihiang 295 
—— — Remarks on a Comparative Dictionary of the Mongolian Languages 1034 
Bratani¢ Branimir : On the Problem of Immigration of the Southern Slavs to 

South-Eastern Europe .. . . 669-670 
Buchner F. : Mensch und Umwelt. Die Rtellung idee Mansching? in re Welt 

des Lebendigen .. . SER EA. 670 
Canals Frau Salvador: La antigen: poblacion ae Ss Liasibe sts Raat 1033 
Cérémonies des douze mois. Fétes annuelles cambodgiennes . . . . k 297 
Chrétien nougae Oceanic Material in Bu-Hwan, a Hill Dialect of Pornican 300 
Collins J. L. : Antiquity of the Pineapple in America. . ....... 1033 
Coon C. S.: ‘Cave explorations"in® Iran 4949 2o.°s-. 4 J-. 2. - 1030 


Corbeil R. : Les récentes découvertes au Cap-Vert concernant le Paléolithique 1032-1033 
Corbeil Raymond, Mauny Raymond et Charbonnier Jean : Préhistoire et pro- 

tohistoire de la presqu’ile du Cap-Vert et de l’extréme Ouest sénégalais 673-674 
Devereux George : Education and Discipline in Mohave Society . . . . 299 
Disselhoff H. D.: Das Alte und Neue Reich der Maya. ...... . 674-675 
Ebeling E.: Ein babylonisches Beispiel schwarzer Magie. ...... . 296 
pusier we Lhe passion Of the Plax.” yi pa re ee ee ee 669 


Index Auctorum 


Eliade M. : Psychologie et histoire des religions & propos du symbolisme 
du “Centre” tsb 

Emperaire J. : Evolution démographique nes Taian Ak 1 aut : 

Griaule M. et Dieterlen D. : Signes graphiques soudanais . 

Hawkes J. G. : History ak the Potato . : 

Heberer G. und Lounasa W..: Die Inland-Malaien von Eenabble oan ae 

Hubschmid Johannes : Circummediterrane Wortgruppen des westlichen 
Mittelmeergebietes . : 

Hulstaert G. : Carte linguistique Sadi Camigo pales ; o3 

Izikowitz K. G. : Discovery of Totemism in Farther India . 

Janson S. and Vessbere A. (Editors) : Swedish Archaeological Bibliogranhy, 
1939-1948 . ‘ : 

Jettmar K.: The Altai Katore the Texks ‘ = 

— — The Pacnauk Culture and its Siwtiaastern: Afueaics . 

Just Giinther : Alte und neue Sozialanthropologie . 

— — Gegenwartsprobleme der Anthropologie F 

Kalin J. : Zum Problem der menschlichen Stammesgeschichte ‘ 

Kapadia K. M. : The Matrilineal Social Organization of the Nagas of Assam 

Kern F. : Mutterrecht — einst und jetzt . 

Koenigswald G. H. R. von : Indonesian Influences in AO Ae ve 

Krahe H. : Das Venetische, seine Stellung im Kreise der verwandten Sprachen 

Kroef J. M. van der : The Hinduization of Indonesia Reconsidered . 

Kihn H.: Das Problem des Urmonotheismus . : . 

Kuiper F. B. J. : An Austro-Asiatic Myth in the Riven : 

—  — Proto-Munda Words in Sanskrit . ; 

Laid E.: Uber die Entstehung der Taordesnisen et Landxgnehiirze : 

Leroux S. : Animisme et Islam dans la subdivision de Maradi (Niger) . 

Littmann Enno: Ein Lied auf den agyptischen ee geeg Ahmed 
il-Bedawi 

Lommel A. : Traum und Bild = HES Geiadicce in P Nacduests iseraiicn 

Lowie R. : Gr Uerietoeunren in der amerikanischen V6]Jkerkunde . 

Mabuchi T. : The Social Organization of the Central Tribes of Formosa . 

Malo David : Hawaiian Antiquities Fae pe 

Manuel E. A. : Chinese Elements in the avalos i gicsane a2 Dea 

Marcozzi V.: iT aiildieadeians progressiva o regressiva nella famiglia umana ? 

Mayrhofer Manfred : Arische Landnahme und indische Altbevélkerung im 
Spiegel der altindischen Sprache : 

—  — Kuberah - Nalakibarah, Probleme eines alaiditshan ascitic ens 

Menzerath P. und Meyer-Eppler W. : Sprachtypologische Untersuchungen 

MiihImann W. E. : Soziale NR ae der ethnischen Assimilation . 

Palotay Gertrud von j: Tiirkische Stickereien . eee eee aes 

Plischke Hans : Von Cooper bis Karl May... . : £5 

Polak V.: L’état actuel des études linguistiques caucasiennes . 

Ryckmans G. : Le sacrifice d b A dans les inscriptions safaitiques . 

Santandrea Fr. S.: Indri- Sti alone prion isi Com- 
parative Linguistics 

Schaeffner A.: Les isissi, une ‘aciMeks noire, oe ses ‘aataieapabe pe rine 

Schepers G. W. H.: The Brain Casts of the Recently Discovered Plesian- 
thropus Skulls me i peeks 

Schmidt W.: Das in der apienatebe: eee Mattacenenias ae eee 

— — Zu den Anfangen der Herdentierzucht...... 

Schneider M. : Ist die vokale Mehrstimmigkeit eine Sch6pfung oe Alpeagsea ? 


Schulten Adolf : Tartessos. Ein Beitrag zur altesten Geschichte des Westens: 


Schuster Carl: An Ancient Chinese Mirror Design Reflected in Modern 
MoelanecisiaA rte . (ih tet see Se Sahel os ee 
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VIII Index Auctorum 


Séminaire d’Anthropologie Sociale d’Afrique Orientale sloddis 

Sittig E.: Entzifferung der altesten Silbenschrift Europas, der kretischen 
i inearmeuett Ip) : 

Smith H. G.: The Ethnological aia hpchesiotiaal ‘Seaiteanth of antin 

Spoehr Alex. : Observations on the Study of Kinship . 

Steinmann A. : Maske und Krankheitsbild . ; 

Stekelis M. : A New Neolithic Industry : The Vaieihaluian ve uleabind ; 

Suttles W.: The Early Diffusion of the Potato among the Coast Salish 

Termer F. ; avis pEluhner der VAztekente:. 

The Palaeological asepaeuon of Japan : On the Sgundadione of ‘Balaaologiay 

Traupel R. : Die Entwicklung der schweizerischen Indienne-Industrie . 

Trimborn H.: Die Erotik in den Mythen von Huarochiri . AE 

Vycichl W.: Eine vorhamitische Sprachschicht im Altagyptischen . 

Wdeeernacel H. G.: Burgen, Ritter und Hirten 

Walz R.: Zum Booblen des Zeitpunkts der Fieeheatikation idee altixelt- 
bishen Cameliden Sent 

Wildhaber R.: Kirke und die Schmiéine ; 

Zyhlarz Ernest: Das Kanarische Berberisch in seinem oPracligessiicnts 
lichen Milieu. 


Recensiones 
Libri recensiti 


Abrahamsson Hans: The Origin of Death. Studies in African Mythology. 
178 pp., maps. Upsala 1951. (H. HuBER) a a ee 

Albright William Foxwell : Von der Steinzeit zum Chidtentam 2 Monotheis- 
mus und geschichtliches Werden. 495 pp. Bern (1949). (JOSEF 
HENNINGER) . 2 i +. Ms (alee dot corey. Rae eee eee 

Anwander Anton: Die Religionen der oe Sigs 2., umgearb. Aufl. XVI -+ 
400 pp., Iarte, ill. Ireiburg 1. Br. 194 ot Josee HENNINGER). 

Arndt Paul: Religion auf Ostflores, Adonare aa Solor. XII + 248 pp., 
IXarte. Wien-Médling 1951. (H. TH. FiscHER). 

Bouman K. Herman : lorgotten Gods. Primitive Mind from a praaNer’s s 
Point of View. XII + 98 pp., ill. Leiden 1949. (B. VROKLAGE fF) . 

Bouteiller Marcelle : Chamanisme et guérison magique. 377 pp. Paris 1950. 
(DOMINIK SCHRODER) . 

Branden Alb. van den : Les emer ee iia mowwdleaniés, XVI + 599 ide 
ill. Louvain-Heverlé 1950. (JosEPH HENNINGER) 

Breuil H. et Lantier R. : Les hommes de la pierre ancienne. Baisolithique 
et mésolithique. 335 pp., ill. Paris 1951. (KARL J. NARR) . 

Buhlmann Walbert : Die christliche Terminologie als euissionemetlenlioches 
Problem. Dargestellt am Swahili und an anderen Bantusprachen. 
AXV + 418 pp. Schéneck-Beckenried 1950. (A. BuRGMANN) 

Busia K.: The Position of the Chief in the Modern Political System of 
Ashanti. XII -+ 236 pp. London 1951. (H. HuBER) 

Chaudhuri Nirad C.: The Autobiography of an Unknown Indian. XI + 
516 pp. London 1951, (H.C. Ie, ZacHaRtAs) , 
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Kartenskizzen 


Les Baamba et les Babwizi (Congo belge- 
Uganda), 374. 

IXJeine Sunda-Inseln, 484. 

Bimabai und Land der Dongo (Sumbawa), 
484, 

modando - Sprachgebiet (Nordost-Neugui- 
nea), 452. 

Wohngebiet der Wewak-Boikin-Leute 
(Nordost-Neuguinea), 797. 

Dorfer am unteren Yuat River (Nordost- 
Neuguinea), 899. 


Verbreitungskarten 


Hohenlangenindex des Schadels in Euro- 
pa zu verschiedenen Zeiten, 129. 

Thor- und Pelops-Motive, iy Be i 

Die Tujen des Sininggebietes (IKukunor), 6. 

Limites des alliances dans le Moyen- 
Atlas septentrional, 786. 

Lebensraum der Buschmanner, 402. 
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the Pacific, 101. 
Territoire des Indiens Kofan, 205. 
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paar, van 1950, 96. 
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Taoshih in Totenhaltung (d), opp. 864. 
Trommelschamane (b), opp. 864. 
Tujen aus Tuo-Chia (1 a), opp. 48. 
Tujen vom Yang-p’o-t’ai (2 6), opp. 48. 
Tulku mit Kultgerat (1c), opp. 48. 


Butterlampe, 38. 

Donnerkeil (d), 36. 

TFahnen, 837. 

FeuerguB, 864. 

Geisterspeer, 19. 

Geistertisch, 26. 

Leichenofen, 643. 

Mandala, 863. 

Manibaum auf Hausdach (2 a), opp. 48. 
Manibaum und Mittelburg, 56. 
Muscheln, 39. 

Pfahlziege, 826. 
Sanduhrtrommeln, 38. 
Schamanenmast (a), eDEs 864. 
Schelle (e), 36. 

Schépfléffel und GieBrohr, 645. 
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Oceania 

V-shaped chest-markings in Indonesia, 
New Guinea, and the Bismarck Ar- 
chipelago (4-17), and in Central and 
Southern Melanesia, Australia, Poly- 
nesia, and Micronesia (18-35), 106. 


Indonesia 
Dayak with V-shaped chest-marking 
(Borneo) (a), 104. 
Dayak design (Celebes) (0), 104. 
Stenen werktuigen (Flores, Indonesié) 
(452); Opp. 96: 


Melanesia 

Obsidian axe (Yodda Valley) (a), 435. 

Outlines of axes, 436. 

Stone axe (Bulolo River) (0), 435. 

Flint Tranchets (Mala, Solomon Is- 
lands), 414, 415. 

Tranchet (Mala, Solomon Islands), 415. 

Stone implements (New Caledonia), 419. 

Stone implements (Malekula, New Ca- 
ledonia), 417. 


Neuguinea 
- Das Dorf Siariarap (modndo- Sprachge- 
 biet) (4 8), opp. 464, _ 
Korallenriff und Sandstrand (modndo- 
Sprachgebiet) (1 a), opp. 464. 


lrrau mit zwei Madchen (Wewak-Boi- 
kin) (Abb. 8), opp. 816. 

brauen und Madchen (Aidibal, moando- 
Sprachgebiet) (2 b), opp. 464. 

Jungmann (Aidibal, modando-Sprach- 
gebiet) (3 a), opp. 464. 

Madchen im Schmuck der Jugend- 
weihe (Wewak-Boikin) (Abb. 4), 
opp. 816. 


Beutelrattenfalle (Wewak-Boikin), 187. 

Bogen (Widaro, modndo-Sprachgebiet), 
458. 

Bogen (Yakiba, moando-Sprachgebiet), 
458. 

Chert implements (Tapiro, Dutch New 
Guinea), 409. 


FluBlandschaft (Wewak-Boikin) (Abb. — Wooden or stone sae (Maori), opp. 


2), opp. 816. 
~Grundri8 von Haus- und Vorplatz 


ate ea 457. 
typen ees 


Geisterfigur Vlisso (Yuat River), opp. 
904. 

Holzschild (Boanawaw, moando-Sprach- 
gebiet) (3 b), opp. 464. 
Holzschiissel (Wewak-Boikin) (Abb. 1), 

opp. 816. 

Schweinefalle (Wewak-Boikin), 179. 
Signaltrommel (Aidibal, moando- 
Sprachgebiet) (3c), opp. 464. 

_ Signaltrommel (Wanru, modndo- 
Sprachgebiet), 460. 
Neuseeland ee 
288, 289, 
Australia | 


Doll of ree 559. 
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